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गांधीवाद की शव-परीक्षा की ज़रूरत ? 


सन्‌ १६२० से ३६४० तक भारतवर्ष के राजनतिक इतिहास 
का गांधीवाद का युग कहा जा सफता है। १६२० के राजनेतिक 
असंतोष की अवस्था में महात्मा माँधी ने देश के सामने जनता के 
असंतोष की प्रदट करने का एक क्रियात्मक उपाय सत्याग्रद और 
असहयोग के रूप में पेश किया ! सन्‌ १६२० का सत्याग्रह ओर अलह« 
योग १६४० के सत्याञह की तरह आध्यात्सिक न था, वह सवसाधारण 
जनता की समझ सें ग्रा सकने योग्य था। उस सम्रय के राजनतिक 
वातावरण से सत्यायह ओर असदहयोग का अर्थ जनता ने समझता 
अपने अधिकार की प्राप्ति के लिये सघर्धथ ओर घरो बन्घन में रसनेयाली 
शक्ति की सहायता न करना | राजनेतिक इष्टि से इन रब्दों का दूसरा 
अर्थ हो भी नहीं सकता | सार्थजनिक आन्दोलन के रूप में उसे ख़ब 
सफलता सिद्ो । शास्रक शक्ति के विशाध में पराथोनों का आन्दोलन 
सत्यागद और असहयोग के सिवा शोर छऊुछ दो सी नहीं सकता। देश 
ओर समय की परिस्थितियों के अनुसार सत्याअद और असहयोग 
सशख्र या निशख दोनो ही प्रकार का हो सकता है। भारत के लिये 
सशख्र सत्याग्रह ओर अराइयोय का अवसर न था, न हे । सत्यात्मद 
ओर असहयोग को निशख्व रूप से जनता की सासूदिक शक्ति के सहारे 
चला सकने -की सूक भारत की राजनीति को महात्मा गांधी की बड़ी 
भारी देन है । 
सत्याग्रह ओर असहयोग को निशल्ल और अहिसात्मक बना देने 
बह आम जनता के लिये सुगम दोगया। आम जनता की चीज्ञ 
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चन सकने का कारण सन्‌ १६२० के राजनैतिक आन्दोलन का जो 
विस्तार हुआ चह् भारतवर्ष की मौजूदा पीदी के जीवन सें एक नयी 
ओर बहुत बडी बात थी । भयभीत और उत्साहहीन जनता के लिये 
सामूहिक रूप से आवाज्ञ उठा सकने का अचसर पा लेना साधारण 
घटना न थी ! यद्यपि आन्दोजन का उद्देश्य स्वराज्य पूरा न हो सका, 
फिर भी श्रान्दो्नन के प्रदर्शन ने जनता में उत्साह और साइस भर 
दिया । जनता की इतनी बड़ी राजनैतिक सेवा कर सकने के कारण 
महात्मा गांधी जनता के लिये पूज्य होगये । भारत की राजनीति गांधी- 
चादी आध्यात्मिकता के भ्पाधोन होगई । गांधीवाद का महत्व और 
शक्ति बहुत बढ़ गईं । वह देश के राजनैतिक श्रान्दोल़न को भागे 
खेजाने का साधन न रहा, बल्कि राजनेतिक आन्दोलन गांधीवाद के 
आदर्श को पूरा करने का साधन बनने लगा। गांधीवाद के चआादर्श 
कांग्रेस के राजनेतिक कार्यक्रम का रूप लेने लगे । 

गांधीवाद केवल राजनीति ही नहीं । वह जीवन का एक दृष्टिकोण 
है। गांधीवादी इृष्टिकोण चेक्लानिक्त नहीं। चह इतिहास ओर तर्क के 
आधार पर नहीं चलता । उसहा आधार है, विश्वास और संस्कार । 
विश्वास को दृढ बनाने के लिये गांधीवाद भलुष्य की चुद्धि और विवेक 
का भरोसा नहीं कर सकता, वह सद्दारा लेता है भगवान की प्रेरणा का। 
मनुष्य की परिस्थितियों और उसके अजुभव बदलते रहते है । परिस्थितियों 
ओऔर अनुभव के आधार पर खडा होने वात्मा विश्वास, समय के अजुसार 
बदुल जायगा । विश्वास का यह वदलना या उसकी अस्थिरता प्रवाह 
में बहती हुई नाव की अस्थिरता के समान है। मनुष्य के विश्वास की 
माव उसझी परिस्थितियों के प्रवाह पर बहती जाती है। यह क्रम 
विकास का मार्ग है। यदि प्रवाद सें नाव को स्वाभाविक गति से बहने 
न देकर डॉड लगाकर खड़ा कर देने का चल किया जायगा, तो नाव की 
झवस्था विषम होजावगी, भेवर पेदा द्वोजायेंगे और वह डूब भी जा 
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सकतो है। मनुष्य के विश्वास और धारणा भी यदि परिस्थितियों-कें 
प्रवाह के अनुकूल बदक्नते न रहेंगे तो परिस्थितयों के प्रवाह में अ्रढ़चन 
पैदा करेंगे । जब मलुप्य समाज की व्यवस्था परिस्थितियों के विरुद्ध, 
विश्वास के श्राघार पर होगी तो परिस्थितियों ओर चिश्वास में विरोध 
के कारण अव्यवस्था और अशान्ति पेदा हो जायगो । 

समाज को व्यवस्था-पूर्वकःतई चलाये जाने के लिये नेतिकता की 
दाग़वेल लगाई जाती है । परिस्थितियों के बदलने पर व्यवस्था का 
बदलना ज़रूरी होता है ओर उसके साथ हो नेतिकता की दागबैल भी 
नये सिरे से देनी पडती है। यह विकास का क्रम है और मनुष्य-समाज 
का लाखों वर्ष पुराना इतिहास, विकास के इस क्रम का द्वी चिस्तृत रूप 
है । मनुष्य-समाज के अतीत अनुभव के आधार पर ही, भविष्य के ल्विये 
विकास का क्रम निश्चित किया जा सकता है। 

जोयन का एक संकुचित रूप है ओर दूसरा विस्तृत। संकुचित 
रूप से जीवन लमाज ओर परिस्थितियों दी स्थिरता चाहता है। 
स्थिरता के बिना जीवन के ऐंर नहीं जम सकते | उसमें पूर्णता तथा 
विकास की नग्री मजिल को ओर बढ सकने की शक्ति नहीं आरा सकती । 
जीवन का विस्तृत रूप अस्थिरता और परिवर्तन ( विकास ) का है । 
जीवन की विस्तृत अस्थिर्ता ओर परिवर्तन के क्रम में जीवन की 
स्थिरता सीढ़िया या मंज़िलो के समान हैं । स्थिरता ओर परिदर्तन में 
विरोध नही । स्थिरता के त्रिना परियर्तत ओर विकास के लिये परि- 
स्थिति और शक्ति पैदा नही हो सक्कती । इसी प्रकार परिवर्तन के बिना 
स्थिरता ओर पूर्णता के लिये अवसर और परिस्थिति नहीं आ सकती ! 
स्थिरता और परिवर्तन एक दूसरे के लिये आवश्यक है। जीवन फी रक्षा के 
लिये स्थिरता और जीवन के विकाप्त के लिये परिवर्तन अवसर देता है । 
मनुष्य की संकुचित दृष्टि के सामने स्थिरता ही सब कुछ जान पडदी 
है, परिवर्तन को चह भूल जाता है । 
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संकुचित दृष्टि के कारण मनुष्य को स्थिरता से इतना मोह हो 
जाता है कि वह परिवर्तन से डरने लगता है। परिवत॑न के लिये परि- 
स्थितियाँ मनुष्य स्थयम टी तेयार करता है परन्तु परिवर्तन का अवसर 
आ जाने पर वह उससे भयभीत होने क्षगवा है । परिवर्तन का अवसर 
आ गया है, इस बात की सूचना समाज के सम्बन्धों में पेदा हो जाने 
वाले संकट और अच्यवस्था देते है । सनुप्य की संकुचित घ॒ुद्धि और 
आत्मरण की संकुचित वृत्ति: समाज मे संकट और अच्यस्था को अजु* 
भर करती है परन्तु परिवर्तन के लिये कद्स उठाने से उसे भय लगता 
है । इस भय से बचने के लिये बह परिवर्तन की आवश्यकता पेदा 
करनेवाले कारणो को दूर कर देना चाहती है। जो परिस्थितियाँ परि- 
वर्तन की आवश्यकता पैदा करती ६, उन को दूरकर वह पहले की उल 
अवरथा में कौट चढने की बात सोचने लगठा है जहाँ परिवर्तन की 
आवश्यकता अनुभव न हो रही थी । उस अबरथा में लीट चलने के 
लिये वह संततोप और त्याग की बात सोचने ढगता है । मलुष्य- 
समाज के विकास ने अत्येफ परिवर्तन देः समय ऐसा ही हुआ । समाज 
की अआत्सरक्षा की विस्तृत और विश प्रश्मात्त उसे विकास की शोर 
बढातो है परन्तु आत्मरक्षा की संकुद्ित छृत्ति डसे पीछे की ओर 
ले जाना चाइती है। इन दोनों द्धत्तियों में जो संघर्ष होता है, वही 
क्रान्ति का रूप ले खेता है । 

क्रान्ति था परिवर्तन से समाज में दलदल ज़रूर होती हे परन्व॒ 
बढ जीवन की शत्रु या हिसा नहीं, वह जीवन की रक्षक ओर पोषक 
है। माता के गर्भाशय की परिस्थितियों में, शिक् के पूर्ण हो चुकने के बाद, 
शिशु के जोबन की रहा के लिये, उसका नगरी परिस्थितियों में आना 
आवश्यक होता है । व्यवस्था के इस परिवर्तन में कुछ उथक्-पुथल यथा 
॥. आत्मरक्षा की 'संकुचित वृत्ति को 4॥गकाबों इशाशद्राए थी ३४ व०० 
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“ घीठा अलुभव होती ही है परन्तु उससे बचने के लिये शिशु को साता 
के गर्भ सें हो नहीं रहने दिया जा सकता । उससे माता और पशु श्शु 
दोनो ही समाप्त हो जायेंगे । यही बात पुरानी व्यवस्था के गभे से 
सग्री व्यवस्था फे जन्म के बारे में भी है । 

इस बात में बेशानिक इप्तिकोण ओर गांधीबाद का भेद है 
सांचोवाद यह स्वीकार करता है कि समाज की वर्तमान अवस्था से 
शोपण है ओर अव्यवस्था है । इन सब ख्ंकटों और अच्यवस्थाश्ं का 
उपाय भी बह करना चादता है। परन्तु चद्द बढ़ स्वीकार नहीं करता कि 
समान में यह सच संकट ओर अध्यचस्था स्वाभादिक्त त्रिकार से ही 
पैदा होगये है और इनका उपाय भी चिकास के इस ऋम को जारी रखना 
ही है। श्राज दिन रंफट हसलिये अनुभव होरहे हैं कि समाज की परि- 
स्थितियों ने विकास के जिस परियर्तन के लिय्रे अवसर बनाया है, उसे 
रोका ज्ञा रहा है। आमे चढने का सागे बन्द है। विपरीच इसके 
गाँधीवाद संकट और अ्रव्यव्स्था पैदा कर देनेवाली परिस्थितियों को 
दोप देता दे। चद्द कठता है हमें इन परिस्थित्तियों से पहले की 
अवस्था भें लौट जाना चाहिये । मजुप्य ने अपने अनवरत परिश्रम ओर 
बलिदान से सनुप्ण्जजणाति को सबत्त और समर्थ बनाने के लिये जिन 
साधनों को पेदा किया है, उन्हें गांधीयाद घंकट और अच्यवस्थाका कारण 
बताता हैं। वह कदता है सेशीन को मिटा दो वर्योकि सेशीन सलुप्य 
का सामध्य बढाऊर उसे अन्याय और ऋत्याचार की शाक्ति देती है। वह 
यह नहीं सोचता कि मैशीन द्वारा मनुष्य की बढी हुई शक्ति उसे समाज 
की भक्नाई करने का भी उतना ही अवसर देती है। वह णह नहीं 
सोचता कि मैशीन दी दानवी शक्ति उसटे मार्ग पर चलकर समाज 
को संकट और अच्यचस्था से छाल सकती है, तो सीधे मार्ग पर 
चलफर वह उसके जीवन को सुटमव तथा समर्थ भी बना सकती है । 
इसे शिकायत है कि भेशीन की सभ्यता मनुष्य को स्थार्थी और 
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निर्दय बना देती है। परन्तु . बिर्तीब म्रेशोन तो रवयस्‌ कुछ कला या 
बिसाड नहीं सकती । मनुष्प बनता है, अपनो ध्यवरथा से ही । मैशीन 
की महाशक्ति को छीड़रूर मनुष्य-समाज पंगु बन जाय, क्या इससे यह 
रही अधिक अच्छा नहीं कि समाज के कल्याण की दृष्टि से मेशीन की 
शक्ति का उपबोग करने के लिये, समाज को व्यवस्था बदल दी जाय ; 
उसे नयी परिस्थितियाँ दी जायें जिनके द्वार पर वह आ खडा हुआ है ! 
समाज नयी व्यवस्था के प्रसव की पीछा से व्याकुल हो रहा है। गांधी- 
वाद पुरानी व्यवस्था के प्रेट पर पट्टी बॉघचकर इस प्रसव पीछा या दिखा 
का उपाय करना चाहता है। समाज विकास के मार्ग पर मेशीन के घोडे 
पर पूँछ की ओर सुख करके बेठा हुआ। है । घोड़े की चाल तेज़ है, इस- 
लिये समाज का सिर चकरा रहा है। गांधौयाद यह खोकार महीं करता 
कि समाज का मुख घोडे के सिर की ओर कर दिया जाय । वह कद्ठता 
है, यह सवारी सर्वबाश कर देगी, इसे समाप्त कर दिया जाय | 
गांघोत्राद छा सार्ग त्याग का है। बह शक्तिद्दोनता से शान्ति, 
असामथ्य से संतोष ओर अभाव से समता लाना चाहता है। संसार 
से विमुत्र हो कर वद संसार में जीवन बिताना चाहता है। गांधीवाद 
के इस कोकून & में बन्द होकर भारत की राजनीति विकास करना 
चाहती है। परिदर्तन को पंगु बना देने वाली गांधीवादी नीति, समाज 
को संक्रट और अव्यवस्था से सुक्ति नहीं दिल्ला सऊती । पीडा और भूख 
से तडपतते ससान के जनता रूपी शरीर का द्वित गांधीवादी नीति से 
पूरा नहीं हो सकता । यह नीति समाज के शरीर को रोगी बनाये 
हुये उन कीटाणुओं की ही रक्षा कर रही है जो समाज के रोग से घुष्ट 
हो रहे हैं । पुरानी परिस्थितियों की नेतिकता के शव को ले वह नवीन 
व्यवस्था के मार्ग सें अर्गला मात्र बन रही है। गांधीवाद को इस 
विकास परिरोधों नैतिकता से मुक्ति पाये बिना समाज स्वतंत्रता की भोर 
* रेशम के कोडे का खोल 'कोकटी' 
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नहीं जा सकता । भारतवर्ष के राजनेतिक विकास सें गति रुक जाने 
से हम परेशान है परन्तु इसकी ज़िम्सेवारी हमी पर है, क्योंकि हमने 
गति और विकास की विरोधी नीति के हाथ अपना नेतृत्व सोप रखा है । 
यह सब बाते अस्पष्ट पहेली सी जान परढेंगी। इस पहेली को सुलमाने 
के लिये ही आगे के सब पृष्ठ लिखे गये है । 

शव-परीक्षा शब्द से यदि किसी को विरोध या बेसनस्य की गंध 
आये, तो इतना ही कहूँगा कि रागद्वेष का तो कोई कारण कल्पना सें 
भी नही | केचल कर्तव्य समझकर यह काम करना पड रहा है जो कुछ 
लोगो की नज़र में केचल दुस्साहस मात्र होगा । शव की परित्षा मनुष्य 
समाज के प्रति विरोध और घृणा की भावना से नहीं, उसके हित के 
लियेही, की ती है। भारत के राजनेतिक स्वास्थ्य के लिये गांधी- 
चाद--भारत की आधुनिक राननीति-की शव परीक्षा जरूरी है । 

इस काम को करने का निश्चय तो कई दिन से था परन्तु 'विप्लवी- 
टेक्ट के काम से फुर्सतन मिल रही थी। ८ जून को भारत रक्षा 
कानून दफा रे८ में गिरफ्तार हो जाने पर इस काम को पूरा न कर 
सकने का खेद सन में लेकर जेल गया । उन मित्रों को धन्यवाद देना 
चाहता हूँ, जिन्होंने जमानत पर छुटा लिया और यह काम जेल्न जाने 
से पहले पूरा हो सका +* | इस कठिन समय में पुस्तक के प्रकाशन से 
जिन साथियों से सहायता मिलती, स्वयम जानते है, मे उनका कितना 
आशारी हूँ । 


रात के डेद बजे, ) 


१३ अगस्त १६४१ | यशपाल 





+ अयद जाना ही पडे ९ 


शंधीवाद 

“गाधीवाद नाम की कोई वस्तु है ही नहीं, न में अपने पीछे कोई 
सम्प्रदाय छोड़ जाना चाहता हूँ। मेरा यह दावा भी नही कि मेने 
किसी नये तत्व या सिद्धान्त का आविष्कार किया दे। भेने तो सिर्फ 
जो शारखत सत्य हैं, उनको अपने नित्य के जीवन ओर प्रतिर्दिन के 
प्रश्नों पर अपने ढंग से उतारने का प्रयासमात्र किया है। मुझे 
दुनिया को कोई नई चीज़ नहीं सिखानी है। सत्य और अहिंसा 
अनादि काल से चले आये हैँ “““““”-+ इसी सत्य ओर अहिसा को 
चरितार्थ करना, महात्मा गाधी ओर उनके अनुयाइयों की संस्थाओं का 
आदणश शोर उद्देश्य है। इस विपय में महात्मा गाधी आगे कहते हैं:--- 

“ऊपर जो कुछे मैने कहा है, उसमें मेरा सारा तत्व, शान यदि 
मेरे विचारों को इतना बडा नाम दिया जा सकता है, तो समा जाता 
है। आप उसे गाधीवाद न कहिये, क्योंकि उसमें वाद” जेसी कोई 
वात नही है ।” + 

महात्मा गांधी के शब्दों मं ही यदि गाधीवाद को समझना हो तो 
सत्य, ओर अहिसा की साधना ही मनुष्य का उद्देश्य है। गांधीवाद का 
मत है, व्यक्तिगत रूप से सत्य ओर अहिंसा की साधना से मनुष्य 
आध्यात्मिक उन्नति कर व्यक्तिगत पूर्णंता प्रात्त करता है ओर सामूहिक 
रूप से इन शुणों की साधना द्वारा मनुष्य समाज में 'राम-राज्य? 
स्थापित हो सकेगा | गाधीवाद का सामाजिक और राजनेतिक आदर्श 





+ अपने कार्य-क्म के सम्बन्ध में महात्मा गाघी के विचार, 
'हरिजन बंध! २६-३-१५६६६? | 
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राम-राज्य है | संक्षेप मे सत्य, अहिंसा, सेवा और राम-राज्य की 
साधना गाधीवाद का आदर्श है ओर यही उसका कार्य-क्रम और 
साधन है | जिस आदर्श, उद्देश्य ओर कार्यक्रम का प्रचार महात्मा गाधी 
करते हैं, उसका गाधीवाद? के नाम से पुकारा जाना उनकी इच्छा 
के अनुकूल नही। परन्ठु महात्मा गाधी के अनुयायी अपने पिद्धान्तो 
ओर कार्य-क्रम को जनता के सम्मुख रखते समय महात्मा गाधी का नास 
इनके साथ जोड देना उपयोगी समभते है। दूसरे सिद्धान्तो से अपने 
सिद्धान्तो की ठुलना करते समय, अपनी पुस्तको, समाचार-पत्रो और 
बातचीत में वे 'गाथीवाद? शब्द का ही प्रयोग करते हैं | इसलिये 
यदि हम महात्मा गात्री की नीति, सिद्धान्तों और कार्य-क्रम का 
ज़िक्र करने के लिये गाधीवाद शब्द का उपयोग करे, तो यह अनुचित 
न होगा , न उसमे ग़लतफहमी के लिये ही कोई गुजाइश होनी 


चाहिये। ६ 
महात्मा गाधी का जीवन, विनय ओर त्याग का जीवन है । अपने 


नाम से सम्प्रदाय चलाने की महत्वाकांज्ञा से इनकार करना ही उन्हे 
शोभा देता है परन्तु हमारे विचार में महात्मा गराधो को स्वयं भी इस 
नाम पर कोई एवराज़ नहीं। कराची काग्रेस के मौके पर ( २४ साचे 
१६११ ) अपने कार्य-क्रम का विरोध करनेवालों को उत्तर देते समय 
उन्होने 'बल? पूवंक कहा था--“गाधी मर सकता है किन्तु गाधीवाद 
अमर रहेगा [?% अपने सिद्धान्तों को महात्मा गाधी असर समभते हैं 
और दुखी, दरिद्र, पराधीन भारतवप के कल्याण का उपाय भी उनके 
विचारमे इन्हीं सिद्धान्तो और कार्य-क्रम से ही हो सकता है । इससे भी 
कही अधिक विश्वास महात्मा गाधी को अपने सिद्धान्तों की शक्ति 
में है। अपने सिद्धान्तों द्वारा वें नकेवल भारत से दुख, दारिद्रय 
ओर ग्रुल्ामी दूर कर देने का विश्वास दिलाते हे, बल्कि संसार भर 


» कांग्रेस का इतिहास', पु० ४६० । 
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में व्यवस्था, सुख ओर शान्ति का उपाय मी केवल अपने ही सिद्धान्तो 
में उन्हे दिखाई देता है। महात्मा गाधी के विचार में, या कहिये 
गाधीवाद के अनुसार संसार, ख़ास कर संसार का वह भाग जो 
पश्चिमी सभ्यता का उपयोग कर भोतिक समृद्धि की राह पर चल 
रहा है, अवनति और नाश के गढे में गिर रहा है । गाधीवाद की 
दृष्टि में भारतवर्ष के दुख, सकट और पराधीनता का कारण भी यही 
सभ्यता है। भारत को ग़ुज्लाम बना रखनेवाली शक्ति को तो पश्चिमी 
सभ्यता ने पेंदा किया ही है, इसके इलावा पश्चिम की सम्वता 
स्वयं भारतवर्ष मे प्रवेश कर इस देश को नष्ट कर रही है | यह सम्यता 
सत्य, अ्रद्िंसा, सेवा ओर धर्म के विपरीत है, इसलिये स्ंनाशकारी 
है | गावीवाद का उद्देश्य है, भारत को पश्चिमी सम्बता के पंजे से 
छुडाकर सत्य, अहिंसा और धर्म के मार्ग पर ले जाना और इस देश 
मे रास-राज्य क्रायम कर सुख तथा शान्ति की व्यवस्था करना । 

सत्य, अहिंसा और धर्म द्वारा मनुष्य समाज में सुख शान्ति और 
न्याय की स्थापना होनी चाहिये , इस विषय में तो सभी वाद, सिद्धान्त 
शोर कार्य-क्रम सहमत है। सत्य अहिंसा और न्याय क्या है और किस 
कार्य-क्रम से उसे प्रा्त किया जा सकता हे, इसी विषय में मतभेद हो 
जाता है। पश्चिमी सम्बता या मोतिकवाद ( ४०७४2॥४४॥»॥ ) को 
गाधीवाद मनुष्य समाज के लिये हानिकारक समझता है। अपने विश्वास 
के अनुसार वह भी सत्व, अहिंसा ओर न्याय की स्थापना करने का यत्न 
करता है। भेद दोनों की विचारधारा मे हे। भोतिकवाद सासारिक 
परिस्थितियों के विचार से मनुष्य समाज के सासारिक कल्याण को 
उद्देश्य समझता है। गाधीवाद मनुष्य के कल्याण के लिये सासारिक 
उन्नति को गौण और आध्यात्मिक उन्नति को मुख्य समझता है। गाधी- 
वाद की दृष्टि में सत्य, अहिसा ओर न्याय का आधार आ व्यात्मिक-शन 
और प्रेरणा है और मनुष्य जीवन का उद्देश्य सासारिकता से मुक्ति 


२० [ गांधीवाद 


पा कर आध्यात्मिक सुख को प्राप्त करना है | इसी उद्देश्य को लक्त्य 

सममभ कर ही गाधीवाद समाज की आर्थिक, सामाजिक और राजनेतिक 
बे 

व्यवस्था का ढाचा तेयार करना चाहता है। 


सत्य और अहिसा का उद्देश्य 


मनुष्य अकेला नही रहता, न वह रह ही सकता है| समाज का 
अंग बनकर सामूहिक रूप से उसे रहना पडता है। किसी मनुष्य के 
व्यवहार का असर उसके साथ रहनेवालो के जीबन पर ओर उसके 
साथ रहनेत्रालो के व्यवहार का प्रभाव उसके अपने जीवन पर पड़े विना 
नहीं रह सकता | यह आवश्यक है कि प्रत्येक मनुष्य इस प्रकार व्यवहार 
करे कि वह दूसरों के लिये कष्ट और विरोध का कारण न बनकर 
उनका सहायक बन सके । जिस प्रकार के आचरण द्वारा मनुष्य व्यक्ति- 
गत और सामूहिक रूप से एक दूसरे का सहायक बनकर सुख-शान्ति 
और व्यवस्था में रहता हुआ उन्नति कर सके, जिस प्रकार वह व्यक्तिगत 
ओर सामूहिक रूप से अधिक शक्तिशाली बवकर विकास को ओर जा 
सके, उन तरीको को निश्चित करने के लिये ही सिद्धान्त बनाये जाते 
हैं| इन सिद्धान्तो को ही धर्म का नाम दिया जाता है । 

मनुष्य जीवन का उद्देश्य और कर्तव्य क्या दे ? इस विश्वास में 
अनेक मतभेद हैं| इन मतभेदो के आधार पर ही मनुष्य की भिन्न-भिन्न 
सम्यताओं और धर्मों में सेद हो जाता है | अनेक मतभेद होने पर भी 
यह बात सभी मत के लोगो को स्वीकार होगी कि मनुष्य के जीवन कौ 
रक्षा करना आवश्यक है और उसके लिये उन्नति का मार्ग खुला रहना 
चाहिये। मनुष्य जीवित ही न रह सके तो यह सोचने का मौका नहीं 
रह जाता कि उस के जीवन का आदर्श, उद्देश्य और धर्म क्या है ! 
जीवित रह कर ही मनुष्य अपने आदशे, उद्देश्य और धर्म के विषय में 
चिन्ता कर सकता है और उसे सुधारने या उन्नत बनाने की बात सोछ 
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सकता है। यदि मनुष्य अपने जीवन के लिये आदर्श, उद्देश्य ्रौर 
कर्तव्य की बात सोचना चाहता है तो उसका सबसे पहला कतंव्य जीवित 
रहने के लिये प्रयत्त करना है। मनुष्य ने किया भी यही है। उसके 
व्यक्तिगत और सामूहिक कार्यो का इतिहास इस बात का गवाह है कि 
मनुष्य जीवित रहने, भली प्रकार जीवित रहने श्रौर उत्तरोत्तर शक्ति 
ओर सामथ्य प्राधकर आराम और समृद्धि मे जीवित रहते का यत्न 
करता आया है। इस उद्देश्य को पूरा करने के लिये ही मनुष्य ने 
आदर्श, उद्देश्य, कर्तव्य ओर धर्म के साधनों का व्यवहार किया है | 
इस उद्देश्य के पूरा करने के लिये मनुष्य ने जो विचार ओर निश्चय 
किये, जिन व्यवहारों का उपयोग किया, उन सब की शृंखला ही मनुष्य 
के धर्म ओर सभ्यता का इतिहास है। मनुष्य जीवन को उद्देश्य और 
धर्म या कर्तव्य को साधन मानकर भी कभी-कभी धर्म ओर कततंव्य के 
लिये मनुष्य का जीवन वलिदान कर देना मुनासिव होता है । 

बलिदान ओर कुर्बानी की उपयोगिता तथा बुद्धिमत्ता को समझने 
के लिये यह ध्यान मे रखना चाहिये कि मनुष्य एक व्यक्ति के रूप मे 
अपना जीवन निर्वाह नहीं कर सकता। मनुष्य एक दूसरे के आसरे 
जीते हैं। जिस प्रकार एक मनुष्य शरीर में करोडों कोप्ट (८०॥$) या 
जीवाणु होते हैं, प्रत्येक अणु एक प्रथक जीव होता है परन्तु मनुष्य 
शरीर से प्थक होकर उन कोष्ठटो और श्रणुओ का जीवन नहीं रह 
सकता | उसी प्रकार मनुष्य व्यक्ति भी मनुष्य समाज से प्थक होकर 
अकेला जीवित नही रह सकता | 

व्यक्ति का जीवन समाज के जीवन से ही चल्ल सकता है। व्यक्ति 
का हित-अहित, भलाई-बुराई समाज के हित-अहित ओर भलाई-बुराई 
पर निर्भर है| लाखो बरसों और पीढियो के अनुमव से मनुष्य इस बात 
को समझ गया है कि वह समाज से प्रथक जीवित नहीं रह सकता | 
मनुष्य की व्यक्तिगत उन्नति और शक्ति समाज की उन्नति पर ही निर्भर 
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है | मनुष्य का अपने हित, भलाई और उन्नति के इस राज़ को समझना 
ही उसकी बुद्धिमानी है ओर इसे भूल जाना या उसकी परवाह न 
करना ही मू्खता है | धर्म और कतंव्य के नाम पर व्यक्ति को बलिदान 
कर देने की आवश्यकता उसी समय अचुभव होती है , जब मनुष्य के 
व्यक्तिगत हित ओर सभाज के हित में विरोध दिखाई देने लगता है । 

यदि गहरी नजर से देखें तो जान पड़ेगा कि मनुष्य को उसके 
अपने व्यक्तिगत हित और कल्याण के विचार ओर इच्छा ने ही सामू- 
हिक ओर सामाजिक रूप से रहने का तरीका सिखाया है। मनुष्य ने 
अपने व्यक्तिगत जीवन की रक्षा ओर विकास के लिये साधन के रूप में 
समाज का व्यवहार किया परन्तु यह विकास ऐसा हुआ कि व्यक्ति समाज 
का अंगमात्र बन गया | हसे यह बात भी ध्यान में रखनी चाहिये कि 
व्यक्ति की रक्षा और उन्नति ही वास्तविक उद्देश्य है और समाज उसका 
साधन है | यदि मनुष्य के जीवन का तरीका किसी और प्रकार का होता, 
यदि वह वन्य पशुओ की भाँति अपने जीवन की आ्रवश्यक्रताये अकेला 
घूम-फिरकर पूरी किया करता, जैसे कि वह लाखो वर्ष पूर्व जगली होने 
की अवस्था में करता था, तो समाज के साधन की आवश्यकता उसे 
न होती। मनुष्य ने अपना जीवन इस प्रकार का बनाया है कि वह 
समाज का अंग बने बिना नहीं रह सकता । ऐसी अवस्था में जब व्यक्ति 
और समाज के हितो मे विरोध दिखाई दे, वो उससे व्यक्ति को बलि- 
दान हो जाना पडता है | इस प्रकार समाज में प्रकट होनेवाले अ्रन्तर 
विरोध ( अडचन ) सूचना देते हैं कि साधारण नियम के अल॒सार 
यदि व्यक्ति अपना स्वार्थ पूरा करने का प्रयत्न करता है, तो उससे 
उसके समाज के दूसरे मेंम्बरो की मलाई में रुकावट पडती हैं था उससे 
समाज की हानि होती है| यदि व्यक्ति के स्वार्थ को पूरा करने के लिये 
समाज को हानि होने दी जायगी, समाज को नष्ट होने दिया जायगा, 
तो समाज के नष्ट होने पर व्यक्ति भी बच न सकेगा | 


सत्य ओर अहिसा क्या है ? ] १ 


समाज में अन्तर विरोध की एक दूसरी अयस्था भी है। समाज में 
ऐसी अवस्था भी आ जाती है जब समाज को व्यवस्था के कारण व्यक्ति 
का निर्वाह कठिन हो जाता है| जेंसे हम आजकल देखते हैं कि वेकारी 
के कारण योग्यता शोर इच्छा होते हुए भी मनुष्य कुछ नही कर पाता' 
ओर मोहताजी की अवस्था मे रहने पर वह दिन-प्रतिदिन अयोग्य 
ओर सामथ्यहीन होता जाता है | समाज की व्यवस्था के कारण यह 
संकट केवल एक व्यक्ति पर नहीं बल्कि समाज के अधिकाश लोगो पर, 
स्वयम्‌ समाज पर आता है। उसका उपाय हो सकता है, समाज की 
व्यवस्था मे परिवर्तन | परिवर्तन का श्र है, विरोध की अवस्था को दूर 
कर सुब्यवस्था कायम करना | अन्तर विरोध से समाज के व्यक्तियों ओर 
श्रेशियो मे परस्पर सघर्प ओर हिंसा होने लगती है । परिवर्तन इसलिये 
ज़रूरी होता है कि हिसा के कारणों को दूर कर ऐसी व्यवस्था कायम 
की जाय जिसमें समाज के सभी लोगो फे लिये जीवित रहने का 
स्थान हो ओर हिसा के कारण न रहे । 

सत्य, अ्रहिंसा ओर घ्म व्यक्ति ओर समाज की उन्नति ओर रक्षा 
के नियम हैँ | जब कोई नियम या सिद्धान्त अपने उद्देश्य को पूरा करने 
भें असफल रहे, तो उन नियमो ओर सिद्धान्तों की यथार्थता पर गौरे 
करना ज़रूरी हो जाता है। जिस नियम ओर व्यवस्था को सत्य, अहिंसा 
ओर धर्म कहकर पुकारा जा रहा है, यदि वह समाज से हिंसा श्र 
विरोध को दूर करने में समर्थ नहीं, तो वह न सत्य है, न अहिसा और 
न घर्म | सत्य, अहिसा और धर्म की कसोटी यह होनी चाहिये फ़ि वह 
समाज से हिंसा दूर कर शान्ति ओर व्यवस्था क्रायम कर सके | यह 
शान्ति ओर व्यवस्था मनुष्य समाज को सतुप्ट बना सके ओर सब 
व्यक्तियों को समान रूप से विकास का अवसर दे सके । 
सत्य और अहिंसा क्‍या हे 

सत्य और अहिसा क्या है ? साधारणतः सत्य और अहिंसा के लिये 
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धर्म शब्द का व्यवहार किया जा सकता है। परन्तु फिर प्रश्न 
उठता है, धर्म क्या है ! हमने यह देख पाया है कि धर्स ( सत्य, ओर 
अहिंसा ) का उद्देश्य व्यक्तिगत और सामाजिक जीवन की रक्षा और 
विकास है। जो तरीक़े ओर काम इस उद्देश्य को पूरा कर सके वे ही 
सत्य, अहिंसा और धर्म है। मनुष्य के व्यक्तिगत ओर सामाजिक 
जीवन की रक्ना और उसका विकास सदा एक ही तरीके से नही हरा । 
कारण यह है कि मनुष्य व्यक्तिगत ओर सामाजिक रूप से सदा एक 
ही प्रकार की परिस्थितियों मे नही रहा | इस बात के लिये स्वयं मनुष्य 
समाज का इतिहास गवाह है। मनुष्य की बदलती हुई परिस्थितियों 
को समझ पाने के लिये हमे बहुत दूर अ्रतीत के इतिहास में जाने की 
ज़रूरत नही | पिछले कुछ वर्षों के अपने इतिहास मे ही हम इस 
सत्य को देख सकते हैं। गाज से पत्चीस वर्ष पूर्व हमारा जीवन जिस 
प्रकार का था, अपनी आवश्यकताओं को हम जिस प्रकार पूरा करते 
थे, बिलकुल ठीक उसी प्रकार आज हमारा जीवन नहीं है। आज से 
सैकडो ओर हज़ारों वर्ष पूर्व के मनुष्य जीवन ओर हमारे आज के जीवन 
मे और भी अधिक भेद है। परिस्थितियो के अनुसार श्रावश्यकता 
को अनुभव कर व्यक्ति और समाज की रक्चा और विकास के लिये 
समाज में नियम बनाये जाते रहे है और यह नियम आवश्यक रूप से 
बदलते भी रहे हैं | 

सत्य, अहिंसा, सेवा और धर्म इन शब्दों का या इस भाव को 
प्रकट करनेवाले दूसरे शब्दो का प्रयोग मनुष्य समाज सदा ही करवा रहा 
है परन्तु परिस्थितियों के अनुसार इन शब्दों से प्रकठ होनेवाले कार्य 
और तरीके भिन्न-भिन्न रहे ऐ | जिस समप्र और जिन परिस्थितियों में 
जो तरीका या कार्य व्यक्ति शोर समाज के जीवन रक्चा और विकास के 
लिये उपयोगी शरीर आवश्यक एुगा, वही सत्य, अहिंसा, सेवा या धर्म 
समझा गया । इविद्ास को परीक्षा से हस देख पाते हैं कि सत्य, अहिंसा, 
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सेवा ओर धर्म का क्रियात्मक रूप परिवर्तनशील है। दूसरी ओर 
गाधीवाद की दृष्टि मे सत्य और धर्म शाश्वत तथा अपरिवतंनशील है 
वे मनुष्य के अपने निश्चय से बाहर एक अन्य शक्ति, ईश्वर की आज्ञा 
ओर विधान हैं । 

गाधीवादियों की दृष्टि मे जीवन का ध्येय ओर उद्देश्य जीवन 
की रक्ा और विकास नहीं। गाधीवादियों की दृष्टि म--“जीवन का 
उद्देश्य परमेश्वर का साक्षात्कार करना है--जीवन के दूसरे सभी 
कार्य इस ध्वेय को सिद्ध करने के लिये हैं |” १ गाधीवाद कहता 
है “सत्य का शअ्रर्थ है परमेश्वर--यह सत्य का पर (आध्यात्मिक ) 
अथवा ऊँचा श्र्थ हुआ। अपर ( सासारिक ) अ्रथवा साधारण अर्थ 
में सत्य के मानी हैं सत्य विचार, सत्यवाणी ओर सत्य कर्म |” २ 
गाधीवाद सत्य ओर परमेश्वर को एक ही वस्तु समस्तता है परन्तु 
परमेश्वर ओर सत्य की परिभाषा करते समय उन दोनों में भेद प्रकट 
हो जाता है। परमेश्वर की परिमापा करते समय गावीवाद कहता 
हे “इस परमेश्वर का स्वरूप सन ओर वाणी से परे है,--उसके 
सम्बन्ध में हम इतना ही कह सकते हैं कि परमेश्वर अनन्त, अनादि, 
सदा एक रूप रहनेवाला, विश्व का आत्मा रूप अ्रथवा आ्राधार रूप 
ओर उसका कारण हे। वह चेतन अ्रथवा ज्ञान-स्वरूप है। उसीका 
एक सनातन अस्तित्व है। शेष सब नाशवान्‌ हैँ। यदि एक छोटे 
शब्द का प्रयोग उसके लिये करना चाहे तो उसे हम सत्य कह सकते 
हैं ।? ३ तक शोर बुद्धि के आसरे चलनेवाले व्यक्ति को आश्चर्य 
हुए बिना नहीं रह सकता कि जिस वस्तु को गाधीवादी मन और 
वाणी से परे मानते हैं, उसके विपय मे इतनी जानकारी उन्हे किस 
साधन से प्राप्त हुई ? जानकारी का साधन, मन ओर बुद्धि के सिवा 





(९ ) 'गावी विचार दोहन पुष्ठ स० ४) (२) पुष्ठ सं० ५ | 
(३ ) पुष्ठ स० ४१ 
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और क्या हो सकता है? यदि हम कुछ देर के लिये यह मान भी ले कि 
परमेश्वर के विषय में गाधीवादियों की यह इन्तला सही है, तो इतना 
स्वीकार किये विना चारा नही कि मनुष्य के अनुभव, शान और जीवन 
में इस परमेश्वर का कोई भो गुण कही दिखाई नहीं पडता। ऐसी 
अवस्था में इस परमेश्वर का सात्षात्कार किस प्रकार सम्भव हो 
सकता है ! 

गाधीवाद की दृष्टि में परमेश्वर ओर सत्य एक है। परमेश्वर की 
परिभाषा गाधीवाद की दृष्टि से हम देख चुके। सत्य की परिभाषा को 
भी समझना उपयोगी होगा । “जो विचार हमारी राग-द्वेपहीन, श्रद्धा 
भक्तियुक्त तथा निष्पक्ष बुद्धि को सदेव के लिये, अथवा जिन 
परिस्थितियों तक हमारी दृष्टि पहुँच सकती दे उनमें अधिक-सें-अधिक 
समय तक के लिये उचित और न्याय ग्रतीत होते हैं, वही हमारे लिये 
सद्दिचार हैं [? १ इस परिभाषा के दो भाग है। श्रन्तिम भाग 
परिस्थितियों के अनुसार अनुभव से सत्य की जॉच के सिद्धान्त को 
स्वीकार करता है परन्ठु पहला भाग परिस्थितियों की जॉच करने के 
साधन, तर्क और बुद्धि पर भक्तियुक्त होने की पाबन्दी लगा देता है । 
भक्ति का अर्थ है, ईश्वर में विश्वास ! उस ईश्वर में, जो मन और 
वाणी से परे है। जो वस्तु मन और वाणी से परे है, उसका हमारी 
दृष्टि और अनुमव मे आ सकनेवाली परिस्थितियों से क्या सम्बन्ध हो 
सकता है ! बुद्धि के मक्तियुक्त होने के साथ ही उसके निष्पक्ष होने की 
आवश्यकता पर भी ज़ोर दिया गया है। जो बुद्धि भक्तियुक्त है, 
अथीत्‌ पहले ही मगवान्‌ हैं, इस बात को स्वीकार कर खुकी है ओर 
यह भी मान छुकी है कि समाज और ससार का विधान उस शक्ति 
के आसरे है, वह भगवान्‌ की इच्छा द्वारा क्रायस व्यवस्था मे अन्याय 
_और अत्याचार का मौजद होना कैंसे खीकार कर सकती है ? ऐसी बुद्धि 
( १ ) 'गाधो विचार दोहन पुष्ठ सं० ५ । 
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यदि वह समाज में अन्याय और अत्याचार का मोजद होना स्वीकार 
करेंगी भी तो उसका दोष समाज की व्यवस्था में स्वीकार न कर.. 
मनुष्य के ढुगुंगों के ही साये जडेगी। इस प्रकार गाधीवाद जब 
मनुष्य व्यक्ति और समाज के लिये जीवन की रक्षा ओर विकास के 
नियमों सत्य ओर धर्म को निश्चित्‌ करने की वात सोचता है, तो 
उससे पहले ईश्वर का खूँटा गाडकर ईश्वर विश्वास ओर भक्तिय॒क्त 
बुद्धि की रस्सी व्यक्ति ओर समाज के गले में बॉध देता है | परिणाम 
यह होता है कि समाज उस दायरे से बाहर नहीं निकल सकता जहाँ 
उसके विकास के लिये पर्याप्त स्थान न होने के कारण एक मनुष्य 
दूसरे मनुष्य को कुचलकर हिंसा कर रहा है | 
गाधीवाद की दृष्टि में सत्य-धर्म का उद्देश्य जीवन की रक्षा और 
विकास नहीं, वल्कि ईश्वर से साक्षात्कार है | यह ईश्वर विश्व का 
आत्मारूप और आधाररूप है| ईश्वर को विश्व का आत्मारूप और 
आधाररूप मानने का अर्थ हुआ कि विश्व ओर समाज की व्यवस्था ईश्वर 
के विधान के अनुसार है। ईश्वर चेतन ओर ज्ञान स्वरूप है इसलिये 
उसके इस विधान में कोई भूल-चूक नहीं हो सकती । समाज में यदि 
मनुष्य को अत्याचार ओर सक्ट अनुभव होता है, तो वह मनुष्य के 
अपने दुर्गुणो के कारण । इस अत्याचार और सकठ का उपाय यह है 
कि मनुष्य इसे अत्याचार ओर सकट न समझ, त्याग और संतोष द्वारा 
सत्य और अहिसा की साधना से भगवान्‌ से साक्षात्कार करने का यत्न 
करता रहे | ईश्वर की आशा और प्रेरणा से तेबार किये गये विधान मे 
परिवर्तन द्वारा सुधार करने की चेश्रा करना भगवान्‌ के जञानस्वरूप, 
चेतन और पूर्ण होने मे सन्‍्देह करना है | भगवान्‌ की प्रेरणा क्या है ? 
इस विषय में शंका की गुंजाइश नहीं, क्योकि गगवान्‌ सन ओर वाणी 
से परे है । मगवान्‌ की प्रेरणा क्या है ? यह जानने ओर दूसरो को 
समभा देने का ज्ञाइसेस केवल महात्मा लोगो को है । 
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हम भगवान से प्रेरणा नहीं प्राप्त कर सकते परन्तु यह तो सोच 
सकते हैं कि भगवान्‌ नाम की वस्तु या शक्ति कही है भी या नही ; जहाँ 
से प्रेरणा आती है | हमे समझाया जायगा, मगवान के देश तक तुम्हारी 
पहुँच ही नहीं, तब तुम भगवान्‌ के बारे मे खोज या छान-बीन करोगे 
केसे ? भगवान्‌ के देश तक हमारी पहुँच न सही, परन्तु स्वयम्‌ अपनी 
अवस्था ओर परिस्थिति की खोज और छान-बीन तो हम कर सकते 
है! भगवान्‌ जिस 'विश्व के आत्मारूप ओर आधाररूप हैं, उस विश्व 
को तो हस देख ओर समझ सकते हैं | हम यह देखना ओर जॉचना 
आवश्यक समझेंगे कि परमेश्वर के अनन्त ओर अनादि होने के गुण 
इस विश्व में क्या प्रभाव दिखाते हैं। हमें उनसे वया सहायता मिल 
सकती है ? हमारे लिये उन्होंने कोन मार्ग निश्चित किया है ! 

सृष्टि की उत्तत्ति और विकास के इतिहास को खूब छान लेने के 
बाद भी इस सृष्टि में किसी अनादि, अनन्त और एक रस रहनेवाली 
शक्ति के सचालन का सुबूत हमें दिखाई नही देता। इस सृष्टि के 
अनादि, अनन्त, ज्ञान स्वरूप और चेतन शक्ति द्वारा संचालित होने का 
तरीका होना चाहिये था कि सृष्टि का एक उद्देश्य निश्चित्‌ कर इसे एक 
निश्चित्‌ मार्ग पर चलाया जाता। मनुष्य भी उस चेतन और ज्ञान 
स्वरूप शक्ति का अंग है, उसी शक्ति को मनुष्य मे व्यापक होकर उसके 
कार्य-क्रम को निश्चित करना चाहिये था | इस नाते मनृष्य के काम भी 
आरम्भ से ही पूर्ण और भूल-चूक रहित होने चाहिये थे परन्तु मनुष्य को 
हम शने-शनेः बनता हुआ देखते हैं | मनुष्य के विकास के इतिहास को 
देखकर हमे स्वीकार करना पडता है कि वह जेसा चेतन ओर ज्ञानवान 
आज है, सदा से वैसा नहीं रहा | मनुष्य अपनी चेतना ओर ज्ञान से जो 
कुछ आज कर सकता है, पचास वर्ष पहिले उतना नहीं कर सकता 
था , सौ वर्ष पूर्व उससे कम और एक हजार वर्ष पूर्व ओर भी कम | 
मनुष्य की चेतना के शने-शनेः उन्नति करने की वात से जब इनकार 
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नहीं किया जा सकता तो यह भी मानना पड़ेगा कि किसी समय वह 
बहुत ही सूक्ष्म रही होगी | मनुष्य की यह चेतना मनुष्य के विकास के- 
साथ-साथ उन्नति करती आई है। जब मनुष्य अपनी उन्नति की 
आरम्भिक अवस्था में रहा होगा, उसकी चेतना भी बेसी ही रही! 
होगी ; जेसी पशुओ की होती है | आज भी हम देखते हैं कि चेतना कम 
या अधिक सभी जीवो में होती है । सभी जीव उसी अनादि, अनन्त, 
चेतन, शान स्वरूप, सम्पूर्ण विश्व से समाये रहनेवाले भगवान्‌ के अश 
हैं फिर उनमें चेतना समान रूप से वयो नहीं ! मनुष्य में ही यह 
चेतना सबसे अधिक बढ गई, तो इसमे मनुष्य की अपनी भी कुछ करनी 
होगी ही । 

मनुष्य को जब अपनी चेतना के बढ़ाने की खतंत्रता हे, तो 
उसे अपने जीवन क्रम को, अपने सत्य को बदलने की भी न केवल 
स्वतत्नता ही हैं बल्कि ज़रूरत भी है। ऐसी अवस्था में मनुष्य का सत्य 
परमेश्वर के कभी न बदलने वाले--गाधीवादी--सत्य से भिन्न हे । 
मनुष्य के जीवन का सत्य उसके जीवन के विकास के साथ-साथ, मनुष्य 
जिन परिस्थितियों मे पहुँचता है, अपने कार्यों से वह जिन परिस्थितियों 
की रचना करता है, उनके अ्रनुसार बदलता रहता है| परन्तु गाधी- 
वादी सत्य अचल ओर अपरिवतंन-शील है, वह मनुष्य की परिस्थितियों 
के अनुसार नयी व्यवस्था तेयार करना नहीं चाहता | जब परिवर्तन की 
आवश्यकता उसके सामने आकर खडी हो जाती है, वह समाज को पीछे 
की झोर ले जाने का ही यत्न करने लगता है| 


गाधीवादियों का कहना है, गाधीवाद कोई नई वस्तु नही, वह 
केवल शाश्वत सत्य है। शाश्वत का अथ है, सदा एक अवस्था मे रहने- 
वाला। मनुष्य के जीवन में कोई परिस्थिति, कोई कार्य शाश्वत 
नहीं। इसलिये काल्पनिक शाश्वत सत्य मनुष्य की आवश्यकता पूरी 
नहीं कर सकता। अतीत की कल्पना के आधार पर खडा हुआ यह 
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सत्य केवल मनुष्य को विकास के साग पर रोकने का कास कर सकता 
है। इस प्रकार के शाश्वत सत्य को गढ़ने का किसी समय चाहे जो 
अग्नि रहा का थाज उसका केवल एक ही उद्देश्य है। वह उद्देश्य 
है, सत्य को ईश्वर का अंग बताकर मनुष्य के वश ओर शक्ति से परे 
की वस्तु ठहरा देना | मनुष्य से समाज की व्यवस्था बदलने का अधि- 
कार छीन कर, ईश्वर प्रेरणा के फन्दे मे उन्नका देना | 

मनुष्य को अनन्त, अनादि ओर शाश्वत सत्य, भगवान्‌ का अश 
स्वीकार कर लेने पर हम इस बात के लिये बाध्य हो जाते है कि समाज 
की व्यवस्था को भी शाश्वत सत्य. समझ लें ! समाज में यदि कही हमसे 
अन्तर विरोध दिखाई दे, तो समाज की व्यवस्था को बदलने का हमे 
अधिकार नही रह जाता बल्कि हम अन्तर विरोध को कुचल देने ओर 
उनके कारणों को दूरकर देने का स्वप्व देखने लगते हैं | हम ऊपर कह 
आये हैं, समाज मे अन्तर विरोध उस समय प्रकट होते हैं जब समाज एक 
मंज़िल को पार कर विकास की दूसरी मंज़िलल में पहुँचने का यत्न करता 
है। शाश्वत सत्य की रस्सी से समाज को अतीत से बॉघ गाधीवाद नई 
व्यवस्था के लिये प्रयत्न के अधिकार से रोक देना चाहता है। गाधीवाद 
स्वयम्‌ प्रगति के मार्ग पर न चल, आँखे मूँद्कर मगवान्‌ को गुहरा केवल 
प्रार्थना करना चाहता है । गाधीवाद परिवर्तन ओर क्रान्ति से डरकर 
उन कारणों को ही दूर कर देना चाहता है जो क्रान्ति के लिये अ्रवस्था 
तैयार करते है | इसी उद्देश्य से गाधीवाद कहता है, मेशीनों को दूर करो ! 
क्योंकि मेशीन ने समाज में पेदावार का तरीक़ा बदल दिया है, समाज 
की व्यवस्था और परस्पर सम्बन्ध बदल जाना भी ज़रूरी हो गया है। 
समाज में श्रेणियों के हितों का संघ दूर करने के लिये व्यवस्था 
भे परिवर्तन करने की सलाह न दे वह दलितों को देता है त्वाग का 
उपदेश ! श्रर्थात्‌ अपने हवितो की चिन्ता न करो ! परन्‍्ठ पीछे लोग्ने 
का यह ढग प्रकृति-विरुद्ध है। मनुष्य ने मैशीन का विकास गराधीवाद 
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के भगवान की तरह लीला करने के लिये नहीं किया । वह उसके 
हज़ारों पीढियों के परिश्रम का फल है श्रोर उसके भविष्य समाज को 
नीव है। गाधीवाद के कहने से वह मेशीन को छोड़ नहीं सकता | 
जिन श्रेणियों के हितों मे परस्पर विरोध है, उनके एक दूसरे को पिता 
और पुत्र समझ लेने से ही उनके विरोध दूर होकर शान्ति स्थापित 
नही हो सकती ) 

विकास जीवन का प्राकृतिक गुण है। विकास के सार्ग मे अन्तर 
विरोध भी प्राकृतिक रूप से ही आता है। विकास होता है सीढ़ी- 
दर-सीढी। प्राणियों या समाज की प्रत्येक अवस्था एक सीढी होती 
है। एक अवस्था या व्यवस्थ मे समाज के लिये जितना विकास 
सम्भव होता है, उसे प्राप्त कर लेने पर विकास का सांग आगे बन्द 
हो जाने से, समाज में श्रन्तर विरोध के रूप में संघ ओर हिंसा 
प्रकट होने लगती है | ऐसी अवस्था में परिवर्तन की ज़रूरत होती है। 
समाज में मौजूद व्यवस्था की स्थिति मे विरोध फूट पडते हैं। भौजूद 
व्यवस्था की स्थिति (॥655) ओर विरोध की प्रतिस्थिति (8॥8- 
+९5।$) में सघर्प के परिणास में एक नई स्थिति (9॥)5॥9) पैदा 
होती है, जो पहले मौजूद स्थिति ओर उसमें प्रकट हो जानेवाले विरोधो 
के समन्वय से आती है | सघर्प के बाद समन्वय के परिणाम में पैदा 
होनेवाली व्यवस्था नये विकास के लिये स्थिति पैदा करती है | स्थिति 
में विरोध पेदा होना, ओर सघण के परिणाम स्वरूप विकास के लिये 
नई स्थिति का पेंदा होना | यह समाजवादी विचारधारा का आधार 
इन्दात्मक भौतिकवाद ([08/९४८8| [4४/७॥॥४॥॥॥) कहलाता है। 

समाज के जीवन में इन्द्रात्तक_त भोतिकवाद ओर आध्यात्मबाद 
का भेद हम इस प्रकार समझ सकते हैँ। हम एक समाज की 
कल्पना करते हूँ जिसमे लोगों का निर्वाह सुख्वतः खेती पर होता है। 
बड़े-बड़े ठाकुर लोग भूमि के मालिक हैं| उनकी रियाया खेती करती 


[ गांधोवादढ: 


है। मालिक की आज्ञा त्रिना यह लोग अपना घर-भूमि छोडकर 
कही नहीं जा सकते। प्रजा ठाकुर की भूमि जोततो है इसलिये 
लगान देती है। अपनी ज़रूरत की बस्ठ॒यें लोग स्वयं तैयार कर 
लेते है। उनकी आवश्यकताये भी बहुत थोडी हैं | थोडा-बहुत व्यापार 
है। इस समाज में सुख शान्ति बसती है। ठाकुर पिता और प्रजा पुत्र 
समान है । इसे समाज की एक “स्थिति! समझ लीजिये | 

इस समाज मे मनुष्यों की संख्या बढ़ने लगती है. परन्तु भूमि नहीं 
बढती । भूमि के जिस टुकड़े से पहले चार प्राणियो को निरवाह 
होता था उससे अरब छ+ को करना पडता है | ठाकुर अपना लगान 
लिये जाता है। नई चीज़े बाज़ारों मे आने लगती हैं। छोटी मोटी 
मेशीन बनाकर लोग पहले से अधिक सामान तैयार करने लगते हैं । 
व्यापारी धन जमा करने लगते है। मेशीन द्वारा हाथ की अरपेत्षा 
सस्ता और अधिक सामान तैयार होता है। व्यापार बढता है, इसलिये 
कारीगर मेशीन का उपयोग करते हैँ। सब कारीगर मेशीन का उपयोग 
भहीं कर सकते, इसलिये व्यापारी कारखाने खोलकर सामान तेयार 
करते हैं | व्यापार बढ़ने से अधिक माल की ज़रूरत होती है । व्यापारियों 
को काम पर लगाने के लिये मज़दूर काफी नहीं मिलते। मालिकों 
ओर मज़दूरों में कगडा होता है | मालिक देना तो कम चाहता है परन्तु 
मजबूर है| गाँवो मे ठाकुरों की भूमि में प्रजा अधिक बढ गई है। 
सभी लोग भूमि का एक ठुकडा चाहते हैं इसलिये ठाकुर को पहले 
की अपेज्ञा अधिक लगान लेने का मौक़ा है। एक तो प्रजा की 
संख्या बढ़ने और भूमि कम होने से कष्ट था, दूसरे लगान बढ़ने से 
कष्ट बढ़ा | ठाकुर के सन्तान वढ़ रही है, दूसरे उसे रुपये की अधिक 
ज़रूरत है क्योकि पहले से अधिक ऐश के सामान बाज़ार में मिलते हैं । 
ठाकुर के सभी बेटे ठाकुर बनना चाहते हैं, पर वे ठकुराई कहाँ 
करे ! ठाकुर की प्रजा चाहती है कि वह व्यापारियों के कारखानों 


सत्य और अहिंसा क्‍या है ? ] श्र 
में मज़दूरी कर निर्वाह करें, पर इस बात की आज्ञा नहीं। सभी ओर 
कष्ट ओर परस्पर विरोध पेदा हो जाते हैं। यह सब विरोध स्वयं 
समाज के भीतर से पेदा हो गये हैं । इन अन्तर विरोधों से समाज 
का निर्वाह नही हो सकता। इन्द्वात्मक भोतिकवाद कहता है, “स्थिति? 
में 'प्रतिस्थिति? पेदा हो गई है इसलिये सघर्ष हो रहा है। आध्यात्मवाद 
कहता है, समाज में लोम ओर हिंसा बढ गई है, इसलिये पाप हो रहा 
है | द्वान्द्ात्मक भोतिकवाद बताता है, क्रान्ति द्वारा व्यवस्था बदल 
कर नई स्थिति या समन्वय लाना चाहिए.। आध्यात्मवाद कहता है, 
त्याग ओर सतोष करो, फिर पुरानी शान्ति आ जायगी | 

समाज मे क्रान्ति हो जाती है | नई व्यवस्था में निश्चय होता है, सब्र 
मनुष्य स्वतत्र ओर समान हैं | किसी को किसी पर हुकूमत करने का 
अधिकार नही, सबको स्वतंत्रता है, जहाँ चाहे परिश्रम करे, कमाये, धन 
इकट्ठा करें । किसी को किसी की सम्पत्ति छीनने का अधिकार नहीं । 
ठाकुर की प्रजा के जो लोग चाहते है, व्यापारियों के कारखानों में 
मज़दूरी करने लगते हैँ। वे स्वतत्र हो गये, जहाँ काम मिला, किया | 
मज़दूर काफी मिलने लगी। निर्वाह के दूसरे साधन निकल आये । 
भूमि की तंगी महसूस नहीं होती। व्यापार और पेदावार बढ़ने 
लगे। नये आविष्कार होने लगे, सब ओर स्वतंत्रता, अधिकारों की 
समानता, ओर प्रजातत्र क्रायम हो जाता है | समाज मे व्यक्तिगत ओर. 
साप्माजिक उन्नति ओर विकास का सार्ग खुल जाता है | 

समाज में क्रान्ति के वाद समन्वय से पेंदा हुई स्थिति में जितना 
विकास हो सकता था हो गया। एक युग बाद उसकी भी सीमा आाः 
जाती है। स्वतत्रता से धन कमाकर इकट्ठा करने से परस्पर 
मु॒काविला होने लगता है। व्यापार में समुकाबिले से कम घनवान लोग 
निर्धनभ ओर धनी लोग बहुत अधिक धनवान हो जाते हैं। मज़दूरों 
की संख्या बहुत बढ़ जाती है परन्तु मेशीनो के विकास से थोड़े से ही. 
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आदमी बहुत-सी पेदावार कर लेते हैं। वेकारी फेल जाती है। पैदावार 
के साधनों के साल्िको को अवसर रहता है कि पेंदावार की मेहनत 
करनेवालों से चाहे जितना अधिक परिश्रम कराये और चाहे जितनी 
कम मज़दूरी दे। ऐसी अवस्था मे आध्यात्मवाद कहता है, समाज में 
पाप ओर हिसा फेल रही है, त्याग और संतोष से काम लो ; पुरानी 
अवस्था में लौट चलो | इन्द्ात्तक भोतिकवाद कहता है, समाज में 
अन्तर विरोध फिर पेदा हो गये है | पैदावार के नये साधनों के अनुसार 
नये सिरे से संगठन करने की अवश्यकता है| यदि हम लौट चलने 
को बात सोचे तो कितनी सीढियाँ उतरना पड़ेगा ? हम बनमानुस की 
स्थिति में पहुँचकर भी न रुक सकेंगे, क्योकि इससे भी नीचे से विकास 
की सीढ़ी पर चढना हमने शुरू किया था। मनुष्य स्वभाव की प्रकृति 
आगे बढ़ना ही है। 

हमारे समाज मे क़दम-क़दम पर अव्यवस्था विरोध और हिंसा 
दिखाई दे रही है| इन विरोधो ओर हिंसा के कारणों की खोजकर 
हम इस परिणाम पर पहुँचते है, कि समाज की सोजूदा व्यवस्था में 
अन्तर विरोध पेदा हो गये हैं | इस समय नई व्यवस्था या समन्वय 
की आवश्यकता हैँ। नई व्यवस्था के लिये नई विचारधारा की ज़रूरत 
है ; जिसका अर्थ होता है कि सत्य, अहिंसा और धर्म की भावना का 
संस्कार नये सिरे से होना चाहिए। परन्तु गाधीवाद समाज से विरोध 
ओर हिंसा दूर करने का दम भरते समय कहता है, कि वह किसी 
नये तत्व का आविष्कार नहीं कर रहा। गाधीवाद पुरानी जीण 
परिस्थितियों में बने सत्य के शिकंजे को नईं और बदली हुई 
परिस्थितियों पर जकड देना चाहता है। ऐसा करने का परिणाम 
होगा' कि उस सत्य, अहिसा ओर न्याय की पुरानी धारणा में तथा 
समाज की नई परिस्थितियों मे लगातार सघप होता रहेगा। यह 
संघर्ष उस समय तक होता रहेगा, जब तक कि समाज की जीवन 
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रक्षा और विकास की प्रवृत्ति सत्य, अहिंसा ओर न्याय की धारणा के 
पुराने समय के शिकंजे को नई परिस्थितियों के अनुसार बदल नहीं 
देगी। यदि हम कल्पना करें कि पुराने समय की सत्य, अहिंसा 
ओर न्याय की धारणा के शिकंजे को गाधीवाद त्याग, सहनशीलता 
ओर अहिसा की नई पुस्तियाँ ओर कील-काँटे लगा समाज को 
जकडकर उसकी प्रद्धत्तियो को घोट देने ओर दबा देने लायक बना 
देगा, तो इसका अ्रर्थ है कि समाज अधमरी अवस्था में सिसकता 
रहे। परन्तु ऐसा हो नहीं सकेगा, क्योंकि यह बात समाज की जीवन 
शक्ति ओर विकास की प्रति के विरुद्ध है । 

इस देश को पुरानी परिस्थितियों की जी ओर वेकाम केचुली 
उतार कर फ़ेकनी ही पडेगी | वह उसकी गति मे रुकावट पेदा कर 
रही है | शाश्वत, अ्रनादि, अनन्त सत्य की इस पुरानी केचुली को, जो 
अपने समय में अपना कास पूरा कर चुकी है, गाधीवाद का नया 
नाम दे देने से, उसे एक करोड बेर सत्य, अहिसा, सत्याग्रह, सेवा 
ओर धमे का नाम दे देने से भी वह उपयोगी नहीं बन सकेगी । उसे 
भगवान की प्रेरणा बताकर अंधविश्वास के सहारे आकर्षक बनाया 
जा सकता है परन्ठु उपयोगी ओर साथक नहीं बनाया जा सकता | 
सत्य, अहिंसा ओर धर्म की उस धारणा को मनुष्य समाज ने जिस 
व्यवस्था की सहायता ओर रक्ता के लिये गढा था, उसका उपयोग 
वह कर चुकी है। मनुष्य समाज उसका सार ग्रहण कर चुका है। 
अब वह केवल निस्सार फोक के समान है | उसे समाज के अंग में 
लिपटाये रहने से वह समाज को सशक्त नहीं बना सकेगी | समाज की 
नई आती हुई अवस्था मे उपयोगी ओर सार्थक न होने के कारण वह 
न सत्य हे, न अहिसा, न धर्म ; क्योकि बह समाज के लिये जीवन रक्षा 
ओर विकास का साधन नहीं वन सकती। बीते हुए समय की 
परिस्थितियों में पैदा हुईं यह धारणा यदि समाज के मस्तिष्क से चिपटी 
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रहेगी, तो इसका परिणाम होगा कि जीवन रक्षा और विकास के मार्ग 
में, समाज की प्रगति में रुकावट श्राती रहेगी | 


सत्य और धर्म की खोज 


धर्स की खोज से मनुष्य खूब बावला बनता है| वह धर्म के 
अस्तित्व को अपने जीवन में अनुभव तो करता है परन्तु उसे पकड़ 
नहीं पाता | ठीक उसी तरह जिस तरह कस्तूर-हिरन कस्वूरी की सुगंध 
को अनुभव कर उसे पाने के लिये उल्टी-सीधी छुलाँगे लगाता है 
परन्तु पा नहीं सकता । जनसाधारण के विश्वास के अनुसार 
कस्तूरी रहती है, हिरन के पेट में ही। वही अवस्था मनुष्य के धर्स 
की भी है। धर्म जीवित रहने का प्रयल्ल है। यह धर्म मनुष्य के 
शरीर मे ही रहता है, परन्तु वह उसकी खोज करता है, न जाने कहाँ- 
कहॉ ! मंदिर, मसजिद, गिरजे में और अनन्त, अनादि, शाश्वत, सत्य 
परमेश्वर में। इस सब काल्पनिक धर्म की प्रतिष्ठा करके भी धर्म 
मनुष्य के अपने प्रयल ओर शक्ति में ही रहता है, क्योकि जीवन का 
वह उद्देश्य जिसकी पूर्ति के लिये धर्म का साधन मसुहस्या किया 
जाता है, मनुष्य की शक्ति ओर प्रयत्न से ही पूरा होता है। 

धर्म क्या है; यह प्रश्न बार-बार क्यों उठता है? इसलिये 
कि धर्म को वास्तव में ही बार-बार नये रूप मे निश्चित करने की 
आवश्यकता पडती है| एक प्रकार की परिस्थितियों मे जीवन के 
लिये रक्षा और विकास का एक क्रम तैयार कर धर्म के नाम से पेश 
किया जाता है। परिस्थितियों के बदल जाने पर नये ढोंचे मे वह 
क्रम ठीक नही बेठता, इसलिये नये कार्य-क्रम की ज़रूरत पडती है 
और धर्म के विषय से विवाद आरम्भ हो जाता है। परिस्थितियों के 
अनुसार बदलनेवाले धर्म के अतिरिक्त क्या धर्म का कोई ऐसा' मूलतत् 
भी है, जो बदलते हुए धर्म के काय-क्रम की बुनियाद में स्थिर रहता 


सत्य और धर्म की खोज ] ३७ 


है? धर्म के इस मुलतत्व की पहचान बताने के लिये धर्म गुरुओं 
ओर नीतिशो ने उपदेश दिया है। 
“आहार निद्रा भय मेथुन॑ंच सामान्यमेतत पशुभिनराणाम्‌ , 
धर्मोहि तेशांमघिफों विशेषो घर्मेण हीना पशुभिसमाना ४”? 

खाना पीना, नींद लेना, संतानोत्यत्ति यह सब तो मनुष्यों 
ओर पशुओ में समान है। मनुष्य की विशेषता यह है कि उससमें 
“धर्म! और अधिक है। उसके न होने से मनुष्य वेसीग ओर पूँछ का 
पशु है। इस मूलभूत धर्म से हमारे ऋषियों का अ्रभिप्राय क्या है ; 
सो उन्होंने स्पष्ट नहीं किया । शायद उनका अ्रभिप्राय रहा हो कि 
पशु तो प्रकृति में पेदा होकर जेसी अवस्था और परिस्थिति पाते हैं, 
उसके आधीन रहकर जीवित रहने का प्रयत्न करते जाते हैं। परन्तु 
मनुष्य कार्य-क्रस बनाकर जीवन को चलाता है। वह कोन काम है, 
जिसे पशु नही करता और मनुष्य करता है ? इस प्रश्न का स्पष्ट 
ओर क्रियात्मक उत्तर दिया है, समाजवाद के सिद्धान्तो को वेशानिक 
रूप देनेवाले विद्वान्‌ काले मावस ने। मावर्स का कहना है--पशु 
जिन प्राकृतिक अवस्थाओं में पेंदा होते हैं, जब तक सम्भव होता है, 
उन्ही में निर्वाह करते हैं। प्राकृतिक परिस्थितियों के बदलने पर वे 
अपने जीवन का क्रम बदलने की चेष्टा करते हैं ओर स्वयं भी बदल 
जाते हैं। पशुओ को प्रकृति मे जीवन के साधन जैसे मिलते है, उनका 
प्रयोग कर 'वे जीवन रक्षा किये जाते हैँ परन्तु मनुष्य अपने लिये 
जीवन के साधन, या जीवन के लिये आवश्यक पदार्थों को पैदा करने 
के साधन स्वय॑ उत्पन्न करता है | यह है अ्रन्तर मनुष्य ओर पशु में 
जो मनुष्यत्व॒ की नीय है, मनुष्य के धर्म का मूलतत्व है। इस सत्य 
को आधार बनाकर चलने से आध्यात्मवाद और काल्पनिक धर्म की 
जुनियाद पर खडा दर्शन शासत्र, जिसका कि गाधीवाद सिसकता हुआ 
रूप है, क्रियात्मक ओर कर्मशील दर्शन मे बदल जाता है। जिंस दर्शन 
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शात्र भे मनुष्य विधना--अनादि, अनन्त, शाश्वत शक्ति के हाथ का 
खिलोना न रहकर, अपने भाग्य और भविष्य का निर्माता बन 
जाता है। 

मनुष्य अपने जीवन के साधनों या पेदावार के साधनों को रवयं 
बनाता है, यह मामूली बात नहीं। इस शक्ति से मनुष्य अन्य जीवो 
की भाँति प्रकृति की दया पर निर्भर नही रहता | अ्रन्य जीवो के लिये 
परिस्थिति का अर्थ है, भौतिक और प्राकृतिक परिस्थितियाँ | मनुष्य 
के लिये परिस्थिति का अ्रथ भीतिक ओर प्राकृतिक परिस्थितियों के 
इलावा उन परिस्थितियों से भी है, जिन्हे मनुष्य स्वयम्‌ तैयार कर लेता 
है। मनुष्य द्वारा तेयार की गई परिस्थिति से अभिप्राय उसके 
बनाये पेदावार के साधनों, उनके विकास ओर समाज की व्यवस्था से 
है| पेदावार और बंटवारे की व्यवस्था ओर साधनों मे परिवर्तन आने 
से मनुष्य की परिस्थितियाँ बदल जाती हैं, उसके जीवन-निर्वाह का ढंग 
बदल जाता है । वह न केवल अपनी आवश्यकताओं को पूर्ण करने 
के नये साधन बनाता है, बल्कि नयी आवश्यकताये भी बनाता जाता' 
है। इस परिवर्तन से उसके जीवन का ढंग बदले बिना नही रह सकता | 
प्रत्येक अवस्था में अपनी बनाई परिस्थितियों के अनुसार मनुष्य अपने 
लिये व्यवस्था भी वना लेता है। परिस्थितियाँ श्रथात्‌ जीवन निर्वाह के 
साधन और ढंग बदलने पर व्यवस्था अर्थात्‌ व्यवहार के तरीके ओर 
मनुष्यों के परस्पर सम्बन्ध भी बदल जाते हैं। व्यवस्था का श्र है, 
मनुष्य को व्यक्तिगत रूप से ओर सामाजिक रूप से किस प्रकार आच- 
रण करना चाहिये, यही सत्य या धर्म का क्रियात्मक और व्यवहारिक 
रूप है | 

परिस्थितियों के अनुसार सत्य या धर्म का क्रियात्यक रूप बदलते 
रहना आवश्यक है। अलबत्ता सत्य-धर्म का मूल प्रयोजन, मन॒ष्य की 
जीवन रक्ता' और विकास, सदा एक सा बना रहता है। इसके साथ ही 
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इस विषय में सन्देह नही रह जाता कि धर्म या सत्य मनुष्य अपने उपयोग 
के लिये स्वयम्‌ हो बनाता है। धर्म या सत्य चाहे वह परमेश्वर हो या 
कुछ ओर मनुष्य के लिये ही है। मनुष्य सत्य, धर्म या भगवान्‌ के लिये 
नही | इस सत्य को फ्रास के फिल्लासफर वोल्टेवर ने यह कह कर स्वीकार 
किया था, कि यदि परमेश्वर न भी हो, तो उसे बनाये रखना चाहिये 
क्योंकि उसका विचार मनुष्य को न्याय के मार्ग पर क़ायम रखता है । 

यह आश्चय है कि मनुष्य स्वयम्‌ ही उचित मार्ग का निश्चय 
करे ओर उस पर क़ायम रहने के लिये ईश्वर का विचार साधन 
रूप से तेयार कर सके, परन्तु अपनी बुद्धि से अपने हित के मार्ग 
पर कायम न रह सके | वोल्टेयर का यह तक ओर उन सब लोगो की 
ईश्वर पर विश्वास रखने कौ दलीलें, जो ईश्वर विश्वास द्वारा मनुष्य 
समाज को न्याय के मार्ग पर रखना चाहती है, ईश्वर विश्वास का एक 
दूसरा ही प्रयोजन प्रकट करती है। श्रर्थात्‌ जो लोग विद्वान्‌ है, शह्ि 
सम्पन्न हैँ, उनके लिये ईश्वर का होना न होना बराबर है। ईश्वर का 
भय या विश्वास उन्हीं लोगो के लिये आवश्यक है, जो सत्य, धरे 
आर उच्चित को स्वय नहीं पहचान सकते | सत्य धर्म ओर उचित 
को कौन पहचान सकता है, ओर कौन नहीं पहचान सकता ; यह बात 
बहुत हद तक इस बात पर भी निर्भर करती है, कि सत्य, धर्म ओर 
उचित क्या है, ओर उसे निश्चित किसने किया है। जो व्यक्ति या' 
श्रेणी सत्य, धर्म, उचित ओर न्याय का निश्चय करती है, सत्य घर्म 
ओर न्याय को समझने में कोई कठिनाई उस श्रेणी को नहीं हो 
सकती | क्योकि सत्य, धर्म ओर न्याय स्वय॑ उन्हीं की इच्छा के 
अनुसार, स्वयं उन्ही के मस्तिष्क से, उनकी आवश्यकताओो ओर हितो 
को पूरा करने के लिये पेदा होते है| इंस प्रकार के घर्म और न्याय 
का पालन करने के लिये इन लोगो को किसी भय की आवश्यकता 
नही, न समाज में कायम शासन की, न ईश्वर की आशा की | 
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समाज से क़ायस शासन ओर ईश्वर की आज्ञा द्वारा धर्म ओर 
न्याय का पालन उन्हीं लोगो से कराने की आवश्यकता होती है, जो 
समाज के शासन में श्रपना लाभ नहीं देखते | जिनका शोषण करने के 
लिये उन्हे वश में रखने की आवश्यकता होती है। दूसरी श्रेणी को 
वश में रखकर, शोषण करनेवाली श्रेणी अपनी स्थिति ओर अधिकार 
बनाये रखने के लिये ही सरकार क्रायम करती है। यह श्रेणी अपने 
हित की व्यवस्था की रक्षा के लिये नियम बनाती है. ओर इन नियमों 
को अपनी शक्ति द्वारा समाज के अधिकाश भाग पर लागू करती है। 

जैसे और शक्तियाँ हैं, वेसे एक शक्ति विश्वास की भी है। इस 
शक्ति को मनुष्य ही तैयार करता है' ओर स्वयं इसके आधीन हो जाता 
है| यह विश्वास ही ईश्वर की आशा है। शासक ओर शोषक श्रेणी 
ओर शक्तियों के साथ इस शक्ति का भी उपयोग अपने व्यवहार के 
लिये करती हैं। शोषितों को सुमझाया जाता है कि भगवान्‌ ने 
समाज में व्यवस्था क़ायम की है। जिस व्यक्ति ओर श्रेणी को जो 
स्थान उन्होंने दिया है, उसे उस स्थान पर ही रहना चाहिये। 
मालिक को पिता के स्थान पर रहकर ओर सेवक को आश्रित या 
पुत्र के स्थान पर रहकर अपना-अपना कार्य और धर्म पूरा करना 
चाहिये। 

ईश्वर के नाम से समाज की व्यवस्था को मानकर चलने का 
उपदेश भी समय-सयय पर, जिस श्रेणी का शासन या आपधिषत्य 
समाज में होता है, उसी श्रेणी के हित के अनुसार बदलता रहता है। 
जिस समय समाज में गृत्लामी की प्रथा थी, ईश्वर की आशानुसार 
ग़ल्लाम के लिये यही धर्म था कि वह मालिक की सेवा में अपने प्राण 
अर्पण कर दे। उस समय के धर्माचार्यों ओर न्यायाचार्यो की दृष्टि 
में ग़लासों से पशुओं की भाँति काम लेकर उन्हे मनुष्यों के अधिकारों 
से वंचित रखना कोई अन्याय नहीं था। उस समय के न्यायप्रिय 
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विद्दान्‌ सक्रात, जिसने न्याय ओर विचार स्वाधीनता के लिये स्वयं 
विषपान कर अपने प्राण दे दिये, गुलामी को न्यायोचित और 
सभ्यता के विकास के लिये आवश्यक समभता था। सुक्रात यूनानी 
समाज के मालिकों की श्रेणी का व्यक्ति था। अपने समाज का हित 
ही उसकी दृष्टि में न्याय था। 

जीवन की रक्षा ओर उसे विकास की ओर ले जाने की ज्यवस्था 
के लिये ही न्याय की प्रणाली निश्चित की ज्यती है। समाज में 
आधिपत्य करनेवाली श्रेणी अपने हित और स्वार्थ की दृष्टि से दी 
न्याय की धारणा निश्चित करती है। इसे पत्षपात भी नहीं कहा 
जा सकता । आधिपत्य करनेवाल्ली श्रेणी की दृष्टि मे उस श्रेणी की 
जीवन रज्ञा और विकास का अवसर देनेवाली व्यवस्था ही न्याय, 
सत्य और धर्म है | इस न्याय, सत्य और धर्म के लिये वे या उस 
श्रेणी के कुछ लोग प्राण तक न्योछावर कर सकते हैं। परन्तु इन 
लोगों के इस बलिदान से भी ऐसी व्यवस्था, जो दूसरो का शोषण 
करती हो, न्याय नहीं बन सकती। 

इसके विपरीत शोषित या दलित श्रेणी शाक्ति संचय कर जब 
समाज की व्यवस्था से परिवरततेन कर देती है, तब सत्य, धर्म, न्याय 
की धारणा और ईश्वर की आशा बदल जाती है। ठाकुरशाही # 
के समय राजा और ठाकुर को ईश्वर का प्रतिनिधि माना जाता था | 
जनसाधारण पर उन्हे शासन करने का अधिकार भगवान्‌ द्वारा 
दिया गया समझता जाता था | परन्तु जब मध्यम वर्ग ने क्रान्ति कर 
शासन की बागडोर अपने हाथ में लेली, समाज का शासन उन्हीं लोगों 
के हितों की दृष्टि से होने लगा। इस परिवर्तन से सत्य, धर्म और 
न्याय की धारणा का पुराना रूप बदल गया । पहले विश्वास किया 
जाता था, राजा या सरदार भगवान के प्रतिनिधि हैं और उन्हे प्रजा 

+ ठाऊुरशाही से अभिष्राय सामन्तकाल से है ६ 
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पर शासन करने का अधिकार भगवान्‌ का दिया है | राजा के विरुद्ध 
आवाज़ उठाना महापाप है । प्रजातंत्र व्यवस्था कायम होने पर 
कहा जाने लगा, भगवान्‌ ने सब मनुष्यों को एक समान पैदा किया 
है। स्वतंत्रता प्रत्येक व्यक्ति का जन्म सिद्ध अधिकार है। ग़लामी की 
प्रथा महापाप शोर अत्याचार है | इसी प्रकार आज हमारे समाजमे 
पूजीपति ओर ज़मींदार श्रेणी का प्रशुत्व हैं, इसलिये समाज की 
व्यवस्था में न्याय सम्पत्ति की रक्षा के नियमों के अनुसार होता है | 
पूंजीवाद का आधार है, सम्पत्ति पर व्यक्ति के स्वामित्व' का 
अधिकार | इसलिये इस समाज में किसी की भूमि से एक तिनका 
तोड़ लेना पाप ओर हिसा है। किसी की संचित सम्मत्ति में से एक 
चावल उठा लेना अन्याय ओर अपराध है। परन्तु हज़ारों मनुष्यों से 
अधिक मूल्य का काम कराकर, उन्हे उनके परिश्रम का कम मूल्य देकर, 
उनके परिश्रम के फल की चोरी कर लेना पाप नहीं। पूँजीवादी और 
ज़मीदारी प्रणाली का सत्य, अहिसा, धर्म ओर न्याय इस एक 
उदाहरण से स्पष्ट हो जाता है। मौजूदा समाज में इसी सत्य, अहिंसा, 
घर्म ओर न्याय की प्रतिष्ठा है ओर इस धर्म पर मगवान्‌ की 
स्वीकृति की मोहर लगी हुई है। गाधीवाद इसी सत्य, अहिसा और 
धर्म की प्रतिष्ठा से समाज में सुख शान्ति और न्याय क्रायस करना 
चाहता है। परन्तु पूँजीपति और ज़मीदार श्रेणी की सत्य अ्रहिसा गाधी- 
वाद का समर्थन पाकर भी, उस श्रेणी के लिये सत्य अहिसा नहीं बन 
सकती, जिनका शोषण इस व्यवस्था द्वारा हो रहा है | क्योंकि इस 
सत्य, अहिसा से शोषित ्रेशियॉ--किसान, मज़दूर ओर मध्यम श्रेणी 
के नौकरी पेशा लोगो के जीवन की रक्षा ओर विकास नहीं हो सकता | 
यह अेणी यदि जीवन रक्षा ओर विकास का अधिकार चाहती है, तो 
उसे इस उद्देश्य को पूर्ण करनेवाली सत्व शोर अ्रहिसा को स्थापित 
करना होगा । यह सत्य वर्तमान मनुष्य समाज की परिस्थितियों 
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उसके जीवन निर्वाह के साधनों और ढंग को देखकर ही निश्चित 
करना होगा । 
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मनणष्य क्या करना चाहता है, क्या उचित समझता है, इस 
बात का प्रभाव व्यक्ति के जीवन ओर समाज की व्यवस्था पर बहुत 
हद तक पडता है | मनृष्य किस बात को चाहता है उचित- 
अनचित समझता है, इसमे उसकी विचारधारा का हाथ रहता है। 
समाज अपने बीते हुए जीवन के अनुमवों और तक के आधार पर 
भविष्य में अपने लिये राह निश्चित करता है। प्राकृतिक परिस्थितियों 
भी मनुष्य के जीवन पर प्रभाव डालती हैं, परन्तु उससे अधिक प्रभाव 
मनुष्य द्वारा स्वथम तेयार की गई परिस्थितियों का उस पर पडता है। 
मनुष्य की विचारधारा, उसकी न्याय-श्रन्याय की धारणा भी उसकी 
परिस्थितियों का अंग होती है । किन सिद्धान्तों पर चल कर 
मनुष्य को अपना मार्ग निश्चित करना चाहिए, इस विषय में दो 
प्रकार के विचार हैं। एक पद्धति को आध्यात्तवाद और दूसरी को 
भोतिकवाद कहा जाता है। 

आध्यात्मवाद सृष्टि ओर मनुष्य से परे अलोकिक शक्ति में विश्वास 
रखता है। उस शक्ति को ईश्वर का नाम दिया गया है। ईश्वर की 
परिभाषा ओर परिचय कई प्रकार से दिया जाता है परन्तु हम यहाँ 
गाधीवाद की परिसापा को लेकर ही चलेंगे, क्योकि गाधीवाद का यह 
दावा है कि इश्वरवादी सम्प्रदायों में क्रिसी प्रकार के मतभेद की 
ज़रूरत नही। गाधीवाद के अनुसार ईश्वर की परिभाषा एक दफे हस 
ऊपर दे आये हू, “ईश्वर अनन्त, अनादि, सदा एक रूप रहनेवाला 
विश्व का आत्मारूप अथवा आधाररूप और उसका कारण है। वह 
चेतन अथवा शझ्ञानस्वरूप है। उसी का एक सनातन अस्तिव है |, 
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शेष सब नाशवान हैं |” वास्तव में सष्टि और सष्टि के अंग मनुष्य 
को ईश्वर ने बनाया है या नही , ईश्वर ने नहीं बनाया, तो बनाया किसने 
है ; ईश्वर को किसने बनाया है ; यदि ईश्वर स्वयम्‌ पैदा हो सकता है 
तो सृष्टि स्वयम्‌ पैदा क्‍यों नहीं हो सकती ; आदि प्रश्नों को छोडकर 
हम केवल यह देखने का यत्न करेंगे कि सृष्टि ओर मनुष्य समाज 
के क्रम मे शञानस्वरूप, चेतन और अनादि, अनन्त परमेश्वर के विधान 
का आभास मिलता है या नहीं! सृष्टि की रचना और विकास में 
भगवान्‌ या किसी अलोकिक शक्ति का विधान होने का अ्रथ है, कि 
सष्टि की रचना एक निश्चित उद्देश्य से की गई है ओर एक निश्चित 
क्रम पर सूष्टि का काम चल रहा है। परन्तु सृष्टि ओर मनुष्य का 
इतिहास इस बात का समर्थन नहीं करता | न केवल सृष्टि किसी 
निश्चित उद्देश्य से निश्चित मार्ग पर नहीं चल रही, वल्कि शानस्वरूप 
अनादि, अनन्त परमेश्वर द्वारा तेयार किये प्रोग्राम पर चलने से जैसी 
संघर्षहीन पूर्णता सृष्टि या मनुष्य समाज में होनी चाहिए थी, वह 
नही है| इसके विपरीत हम सृष्टि ओर समाज में सब ओर सघष के 
हारा विकास होता देखते हैं । 
जहाँ संघर्ष ओर विकास होगा, वहाँ पूर्णता या एक समान रहते 
का गुण नही हो सकता | विषमता ओर अपूर्णता को दूर करने के लिये 
ही संघर्ष ओर विकास होता है। सृष्टि में ओर मनुष्य जीवन में संघर्ष 
ओर विकास है, पूर्णता ओर संतोष नहीं है, इस बात को बड़े से बड़ा 
ईश्वरवादी भी अस्वीकार नहीं कर सकता । ईश्वर की परिभाषा के गुण 
सृष्टि मे कहीं मौजूद नही, तो ईश्वर के ख॒ष्टि का आधार होने का अथ 
क्या ; यह बात केवल ईश्वरवादियो और गाधीवादियों की कल्पना ही 
बसा सकती है | यदि यह मान लिया जाय कि सर्व शक्तिमान ईश्वर की 
इच्छा से ही संघर्ष और विषमता है, तो इस कुतक को वेमानी ज्िद्द के 
सिवा और क्या कहा जायगा ; क्योंकि यह दलील ईअर के प्रभाव का 
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कोई प्रमाण नहीं दे सकती । यदि मनुष्य की अपूर्णता, त्रुटियों ओर 
सघर्ष को भी ईश्वर की ही इच्छा माना जायगा, तो मनुष्य के लिये 
अपूर्णता, त्रुियो और संघर्ष से बचने की कोई राह नही रह जाती । 
मनुष्य समाज में होनेवाली हिंसा, विरोध, अत्याचार और पाप से 
मुक्ति प्राप्त करने के यक्ष एक विफल मूर्खता हो जायेंगे। मनुष्य का 
उनसे मुक्ति पा सकना सम्भव ही नहीं, क्योंकि यह सब तो उसी शक्ति 
की इच्छा ओर विधान से है जो सृष्टि का आधार है, सर्व शक्तिमान 
है ओर इसे बनानेवाला है। गाधीवाद एक ओर असत्य, हिंसा ओर 
पाप से मुक्ति प्राप्त करने का उपदेश देता है, दूसरी ओर मनुष्य को' 
ईश्वरवाद और आध्यात्मवाद की रस्सी से बॉध ईश्वर के व्धान से पेदा 
होगये सघर्ष , विरोध, हिंसा ओर पाप के भँवर मे असहाय छोड़ देता है | 

सब कुछ भगवान्‌ की इच्छा से है, यह मान लेने के बाद मनुष्य 
को व्यक्तिततः और सामाजिक रूप से सुधारने और उन्नत बनाने 
के प्रयन का कोई अर्थ नही रह जाता। उसे सत्य, धर्म ओर 
अहिंसा का उपदेश देना भी व्यर्थ है ; क्योंकि मनुष्य तो कठपुतली 
मात्र है, जिसका धागा भगवान्‌ खींचते हैं । कठपुतली यदि 
ठीक ढग से नही नाचती, उसके हाथ पेर उल्ंटे और वेबक्त चलते 
हैं, तो इसका उत्तरदायित्व रस्सी खीचनेवाले पर है, कठपुतली 
पर नहीं । भगवान्‌ को सृष्टि का रचयिता और सचालक मान 
लेने पर भगवान्‌ की इच्छा ही सत्य ओर धर्म मानी जायगी और 
भगवान्‌ की इच्छा ही मनुष्य के दुष्कृत्यो का कारण ठहरेगी ; तो फिर 
सत्य, धर्म और मनुष्य के पाप में पिरोध कहाँ रहता है ? यही कहना 
कठिन हो जायगा कि कौन काम सत्य तथा धर्म के अन्तरगत है और 
कौन काम पाप के | इस प्रकार की विचारधारा से प्रभावित होकर 
ही मनुष्य निराश होकर कहने लगता है, सब कुछ भगवान्‌ की 
इच्छा और लीला मात्र है। यह ससार और मनुष्य के प्रयत्ञ सत्र 
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माया ओर भ्रम हैं, मनष्य का उद्देश्य केवल ईश्वर से साज्ञात्कार करना 
ही होना चाहिए | यही तो गाधीवाद है, जिसकी जड में संघर्ष से भय 
की निराशावादी और हतोत्साह मनोबृत्ति मौजूद है | 

संसार और संसार के सघर्ष को केवल भगवान्‌ की माया समझने 
को विचारधारा का परिणास होता है कि मनुष्य शान्ति ओर संतोष की 
खोज से संघर्प न कर कल्पना करने लगता है | ससार की वास्तविकता 
को वह माया समझकर, उससे उदास होकर निष्करियता में जीवन की 
सफलता समभने लगता है। निष्कियता का दूसरा नाम है त्याग । 
संसार मे संघर्ष है, संघर्ष मे कठिनाई ओर विरोध भी सामने आता है | 
जब सनुष्य को यह विश्वास हो जायगा कि संसार नश्वर, मिथ्या श्रौर 
माया ही है, अनन्त और अनादि केबल मगवान्‌ है, तो वह मिथ्या 
शोर माया के लिये संघ ओर कठिनाई का मुक़ाबिला कर ससार से 
आगे बढने की चेष्टा क्यो करेगा ! क्यों न पूर्ण मयवान्‌ की गोद से 
सिर छिपा, कल्पना में ही सुख इंढने लगेगा ? ऐसी भावना व्यक्ति को 
समाज के लिये अनुपयोगी ओर बोक बना देती है | यह भावना जिस 
समाज में घर कर जाती है, वह समाज ससार के संधर्ष में प्रकृति ओर 
परिस्थितियों पर विजय पाने का उत्साह छोड, एक काल्पनिक नशे से 
शान्ति ओर संतोष प्राप्त करने के स्वन् देखने लगता है। ऐसे समाज 
में वीरता संघर्ष द्वारा आगे बढ़ने मे नही, बल्कि कुछ न कर, कष्ट 
सहते ओर कष्ट को कष्ट न समझने में ही समभी जाती है । ऐसे समाज 
में कष्ट के कारणों को दूर कर जीवन को समर्थ बनाने ओर आवश्य- 
कताओं को पूर्ण करने को 'भोग? समझा जाता है | आवश्यकताश्रों को 
कम करने और अपनी आवश्यकताओं को श्ुलाकर अपने आपको 
सुखी समभने और ऐसा ही विश्वास करने का उपदेश दिया जाता है। 

समाज भें ऐसी मानसिक अवस्था या विचारधारा उस समय 
आ जाती है जब समाज किसी एक सज़िल की परिस्थितियो में जितनी 
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उन्नति सम्भव द्ोती हे, कर लेता हे ओर विकास दारा आगे बढ़ने के 
भार्ग में अडचने आने लगती है। इन अडचनो के कारण स्वाभाविक 
तौर पर समाज भें असतोष अनुभव होने लगता है ओर उघप की 
आशंका पेंदा हो जाती है। असंतोष दूर हो सकता है, सब द्वारा 
अडचनों को दूर करने से | श्रइरवनों को दूर करने के लिये ज़रूरत 
रहती है कि समाज में शक्ति, समृद्धि ओर सामथ्य प्राप्त करने की 
भावना हो। यदि असतोप को दूर करने का उपाय त्याग और मुक्ति की 
खोज समझा दिया जायगा, तो समाज असतोपष को दूर करने के लिये 
संघर्ष द्वारा विकास के प्रयत्ष को छोड शियिलता की ओर जाने लगेगा | 
समाज की व्यवस्था भे अनुभव होनेवाली अ्डचनो को परिवर्तन या 
क्रान्ति हारा ही दूर किया जा सकता है। कान्ति समाज के असतुष्ट 
लोग ही करते ६ | समाज की शासक श्रेणी, जो मौजूढा व्यवस्था से 
सतुष्ठ रहती है, क्रान्ति का विरेध करती है। समाज में परिवर्तन वे 
रोकते के लिये यह श्रेणी सदा ही आवश्यकताओं को पूरा करने की 
निन्‍दा ओर त्याग और सतोद द्वारा काल्‍्यनिक आत्मिक शाति पाने 
शरीर स्वर्ग प्राप्त करने का उपदेश देती है, ताकि उनके हाथ से अधि- 
कार छोीनने का प्रयक्ष न किया जा सके | इस प्रकार की भावना से 
शासक श्रेणी ओर धर्माचार्य श्रेणी, जो समाज की ऐसी ही भावनाओं 
पर जीवित रहती है, दोनों का ही लाभ होता है। भारतवर्प में ऐसा 
ही हुआ। खेती के युग की व्यवस्था मे कबीलो द्वारा शासन पद्धति 
चलाकर भारतीय समाज जितनी उन्नति सम्भव थी कर चुका, तंब 
समाज में असतोष के लक्षण दिखाई देने लगे | क़बीलों की व्यवस्था 
मे ब्राह्मण का प्रभुत्त था। राजा को ब्राह्मण के इशारे पर नाचसा 
पड़ता था ७ 
कह ५ यहा में ब्राकणों और दतिया मे स्थान स्थान एर युद्ध 
हे के जो दर्णन मिलते ह, थे ज्ुत्नियों के विद्रोह की ओर संकेत करते है ६ 
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ब्राह्मण धर्म का आवरण पहन कर भारतीय समाज से एक श्रेणी 
राज्य कर रही थी। बोद्ध धर्म की कान्ति के रूप में निम्न श्रेणी के 
कुनियो, शूद्वों तथा स्व साधारण ने असंतोष प्रकट कर व्यवस्था से परि- 
वर्तन करने का प्रयत्न शुरू किया | उस समय असंतोष और विद्गोह की 
लहर को दबाने के लिये गीता उपनिषदों तथा दूसरे धामिक ग्रन्थों के 
रूप मे आध्यात्मिकता की एक लहर आयी, जिसने सासारिकता को व्यर्थ 
माया बताकर सत्य ओर धर्म के पालन त्याग, सतोष-द्वारा मोज्ञ की 
राह बता सामाजिक संघर्ष को शिथिल कर दिया | बौद्ध धर्म समानता 
ओर अहिसा का उपदेश देता था। बौद्ध धर्म की अहिसा निम्न 
श्रेणियों की अधिकार की सॉँग थी, जो शक्ति प्रयोग और वर्ण व्यवस्था 
के अधिकारों से होनेवाली हिंसा को मिटा देना चाहती थी। इस 
अहिंसा का प्रयोजन था, समाज से उन विषमताओ और अडचनों को 
दूर करना ; जिन्होंने स्व साधारण जनता को वेबस कर दिया था । 
यह अहिसा सासारिक थी | ब्राह्मण धर्म ने इसे सासारिकता को 
आध्यात्मिकता से दवा कर जनता में संतोष ओर त्याग की शिथिलता' 
का प्रचार किया। परिणाम यह हुआ कि भारतीय समाज संघष के 
मार्ग से हट गया और उसका विकास भी शिथिल्न हो गया। इस 
आध्यात्मिकता ने भारत में ब्राह्मण धर्म की शरण ले राज्य करनेवाले 
समाज के अधिकारो की रक्षा तो उस समय करदो परन्तु सर्व साधारण 
जनता को निस्तेज और शिथिल कर दिया | इसका परिणाम हुआ देश 
आानेवाले विदेशी आक्रमणो का सुकावला सफलता पूर्वक न कर सका | 

इसके पश्चात्‌ आध्यात्मिकता की प्रबल लहर इस देश में मुग़रलो 
के राज्य के अन्तिम भाग में आई। इस समय के आध्यात्मिक नेता 
तुलसी, कबीर, नरसी भगत, आदि थे | यह वह समय था, जब मुग़लों के 
शासनकाल से ठाकुरशाही की ढुरावस्था के कारण देश की जनता अपने 
जीवन के सार्ग मे अडचने अनुभव कर रही थी। इसी समय योरुप में 
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भी ऐसी अवस्था आई | योरुष के समाज ने अपने मार्ग मे आनेवाले 
अन्तरविरोधों ओर अडचनो को राजनेत्रिक क्षेत्र में प्रजातंत्र ऋान्तियों 
द्वारा तथा शआ्ार्थिक क्षेत्र मु औद्योगिक क्रान्ति कर दूर किया | योरुप 
में भी क्रान्ति की भावना को दबा देने के लिये त्याग का उपदेश देने- 
वाले अनेक सम्प्रदाय जेसुइस्ट्स, क्षेकस, प्रोट्स्टेन्ट्स, कालविनिस्ट्रस आदि 
पैदा हुए परन्तु औद्योगिक विकास के प्रवाह के सामने रुक न सके। 

भारत में सर्वसाधारण इतने जागरित ओर संगठित न थे कि ठाकुर- 
शाही के शासन से अपने को छुडा पाते | श्रोद्योगिक विकास भी यहाँ 
ऐसे समय नहीं हुआ इसलिये उन्होंने अपने, अ्रसंतोष, दुख ओर 
सकट को भक्ति, त्याग, वेराग्य ओर मोक्ष के भेँवर भे इबोकर शान्ति 
अहय करनी चाही | 

व्यक्तितत और सामाजिक जीवन में सन्‍्तोष ओर सफलता प्राप्त 
करने के लिये सध्ष द्वार अडचनों को दूर करना आवश्यक होता है | 
श्रेणियों का संघर्ष भी सामाजिक जीवन का अंग है। इस संघर्ष से 
कतरा कर काल्पनिक संतोष द्वारा श्रपने आप को सफल समभकने के 
लिये भ्राध्यात्मिकता ओर वेराग्य की शरण ली जाती है। आध्यात्मिकता 
ओर वेराग्य समाज को संघर्ष ओर विकास के साग से हटा देते हैं | 

समाज की शासक ओर सम्पत्ति की मालिक अशणी स्वयं धन सम्पत्ति, 
ओर शासन का अधिकार समेठ कर भी सदा वेराग्य, आ्राध्यात्मिकता और 
महात्मापन का आदर करती है । यह श्रेणी परिवतन से डरती है, क्योंकि 
परिवतंन इन्हें हकिम और मालिक की स्थिति से हटा देगा | गांधीवाद 
समाज मे आते हुए परिवर्तन को रोकने के लिये पुराने समय की मरी 
हुईं मेंतिकता की किलावन्दी कर ठाकुर श्रेणी के अधिकारों की रक्ता 
करना चाहता है, इसीलिये इस देश की मातिक श्रेणी उसके ग्रचार मे 
सहायक बन रही है । 





कांग्रेस की गांधीयादी नीति 
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गाधीवाद का रूप देकर आध्यात्मवाद की लहर भारत से उठाने का 
जो प्रयत्न किया जा रहा है, उसके राजनेतिक और आर्थिक कारण 
बहुत स्पष्ट है। भारत की मौजूदा अवस्था में एक राजनैतिक और 
आधिक संघर्ष चल रहा है । इस राजनेतिक संघर्ष में अनेक शाखाये 
फूट निकली हैं, परन्तु इसका आरम्म हुआ था भारत में विदेशी ग़लासी 
के स्थान पर भारतवासियों का राज्य क्रायम करने की भावना से | 
विदेशी ग़ुज्ञामी बुरी चीज़ है, इसमें तो किसी को भी सदेह नही । 

आज़ादी मिले किस प्रकार ! काग्रेस आज़ादी के लिये प्रयत्न करने 
वाली सबसे बडी सस्था है, परन्घु उसका मार्ग विचित्र है। का्रेस 
का इतिहास अनेक महत्त्व पूर्ण बातों की ओर हमारा ध्यान दिलाता 
है। काग्रेस का राष्ट्रीय आन्दोलन आरम्म छुआ भारत की ऊँची 
श्रेणियों में) काग्रेस की शुरू की सॉँगे थी, भारतीयों को भी ऊँचे सरकारी 
आओहदों में जगह मिले | अंग्रेज़ो की जगह भारतीय शासक और अफसर 
हो जाने के बाद उन्हे कोई आपत्ति या एतराज़ न रहता। सरकार के 
उद्देश्य के बारे में कोई शिकायत न कर वे लोग अग्रेज़ो के प्रति पत्षपात 
से नाराज़ थे | उस समय की कांग्रेस यदि किसी भारतीय को वायसराय 
बना सकती, तो स्वराज्य मिल गया समझा जाता | उस समय कांग्रेस 
का उद्देश्य सरकार का भारतीय-करण (00580०॥) ही था। 
आज दिन भी कार््रेंस का उद्देश्य, वास्तव मे बहुत हृद तक यही हे परन्तु 
उसमें और बहुत सी समस्‍यायें आा मिली है। कांग्रेस की नीति ओर 
साँगों में दूसरी अनेक बाते शामिल होने का कारण भारत की ऊँची 
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श्रेणी के दूसरे अंग व्यापारियों, ज़मीदारों आदि का उससे शामिल हो 
जाना है | इस समय स्व॒राज्य का एक विल्लकुल दूसरा अर्थ समभने 
बाली जनता भी देश में पैदा हो गई है परन्तु इस जनता का अधिकार 
अभी कांग्रेस पर नही हो पाया है। इस जनता को कांग्रेसी स्व॒राज्य का 
प्रतिदृन्दी स्व॒राज्य मॉमनेवाला दल समझा जाता है । 

भारत से विदेशी गुलामी दूर कर भारत में अपना राज्य स्थापित 
करनेवाले संगठन में भारत के व्यापारियों के सम्मिलित होजाने पर देश 
के लिये व्यापारिक सुविधा आदि की माँगे भी पेश होने लगी, स्वदेशी 
का नारा भी घुलन्द हुआ । इन मॉगों के पूरा हो जाते का अ्रथ है, 
भारत की पूँजीपति, ज़मींदार ओर सम्पत्ति की मालिक श्रेणियों के हाथ 
देश का शासन आ जाय | सम्पत्ति की मालिक श्रेणी सख्या में बहुत 
छोटी है | यह श्रेणी देश की आबादी की एक फीसदी से अधिक नही । 
शेष निन्नानवे फीसदी जनता सम्पत्ति ओर साधनों से हीन है | स्व॒राज्य 
केवल सम्पत्तिशाली लोगों के प्रयत्न से ही नही गिल सकता | इसके लिये 
तो सर्ववाधारण जनता की शक्ति की ज़रूरत है। ख़ासकर हमारे देश 
मे ; जहाँ विदेशी सरकार पर दबाव डालने का उपाय केवल जनता की 
पुकार ही है। स्वराज्य का आन्दोलन तभी सफल हो राकता हे जब कि 
भारत की ६६ फीसदी, साधनहीन निम्न श्रेणियाँ भी इस सबघर्प मे 
सम्पत्तिशाली श्रेणी का साथ दे | इस सत्य को लोकसान्य वालगगाधर 
तिलक ने समझा | सर्व साधारण जनता को स्वराज्य के भोचे पर लाने 
के लिये उन्होंने नारा लगाया कि स्वराज्य भारतीय जनता का जन्म 
सिद्ध अधिकार है | इस नारे को लेकर सहात्मा गाधी आगे बढ़े और 
उन्होने कांग्रेस को जनता की शक्ति से सबल बनाया | महात्मी गांधी ने 
सात पैसे रोज़ कमानेवाले म॒ दूर और गावों मे रहनेवाली कितान जनता 


के दुख का बखान कर देश की जनता की सहानुभूति काम्रेस के प्रति 
खींच ली | 
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भारत में विदेशी गुलामी के खिलाफ लड़नेवाली एक शक्ति भारत 
के आतंकवादी क्रान्तिकारी भी थे । अनेक कूर्बानियाँ करके भी वे 
कोई ठोस सफल्नता प्रात नही कर सके, क्योकि उनका कार्य-क्रम देश 
की जनता को साथ लेकर नहीं चल सकता था। उनके काम राष्ट्रीय 
भावना के कारण थे, यह तो स्वयं सरकार ने भी स्वीकार किया। इन 
लोगो के उम्र राष्ट्रीय का्यों को, जिनमे हिंसा ओर सशख््र विद्रोह भी 
शामिल थे, दबाने के लिये सरकार ने रोत्ट बिल के नास से व्यापक 
ओर दमनकारी क़ानून बनाया | इस क़ानून का उद्देश्य न केवल 
हिंसात्मक राष्ट्रीय कार्यों को रोकना था, बल्कि सम्पूर्ण राष्ट्रीय भावना की 
ही जड काट देना था | सरकार के इस राष्ट्रीय दमन ने मध्यम श्रेणी की 
राष्ट्रीय भावना को चोद पहुचाई ओर वे लोग सरकारी क़ाबून के 
खिलाऊ विरोध प्रदर्शन करने के लिये तैयार हो गये | यह विरोध 
निःशस्र था। निःशस्र विरोध के अतिरिक्त और कोई दूसरा ढंग 
सावजनिक विरोध को प्रकट करने का था भी नही। सरकार ने पूरी 
शक्ति से इस विरोध का दमन किया जिसके परिणाम स्वरूप पंजाव 
के भयंकर हत्याकाड हुए। इस दमन के विरोध ने कांग्रेस की पुकार 
को जनता तक पहुँचा दिया। सरकारी दमन से छुटकारा पाने के 
लिये जनता का सार्वजनिक आन्दोलन विराट रूप में जारी हुआ। 
इस आन्दोलन का नेतृत्व सोपा गया महात्मा गाधी के हाथ मे, क्योकि 
वे दक्षिण अफ्रीका मे सावंजनिक आन्दोलन का अनुभव हासिल कर 
चुके थे ओर स्वंसाधारण जनता के हृदव को खीच सकते थे । 

सन्‌ १६२० के काग्रेस सत्याग्रह आन्दोलन की कुछ बाते ध्यान में 
रखने योग्य हैं | इस आन्दोललन का आरम्भ हुआ सरकार के उस 
दमन के विरोध में जो मध्यम श्रेणी के राजनेतिक दृष्टि से सचेत 
लोगो पर हो रहा था | इस आन्दोलन की माँगे स्पष्ट थी। साधारणतः 
इनका अर्थ था, भारतवातियों को अपने देश पर शासन का अधिकार 
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मिले और भारत की व्यापारिक लूट बंद हो। इस आन्दोलन को 
लेकर शहरों मे रहनेवाले मध्यम श्रेणी के लोग आगे बढ़ें। महात्मा 
गांधी इसी शेणी पर मरोसा कर स्व॒राज्य की वैधानिक लड़ाई लडने 
चले थे | महात्मा गाधी ने राष्ट्रीय लड़ाई के सोर्चे पर सरकार के उपाधि 
धारी लोगों, वकीलों, सरकारी नौकरों, विदेशी सामान के व्यापारियों 
और स्कूल कॉलिजों के विद्यार्थियों को पुकारा | सरकार से असहयोग 
कर उसके काम को अ्रसम्भव कर देने का प्रोग्राम बना ताकि सरकार 
अपना काम चलता न देख इस श्षेणी की मॉगों को पूरा करने के 
लिये मजबूर हो जाय | सरकार पर दबाव डालने के लिये 
ग्राम जनता को भी सत्याग्रह के मोर्चे पर लाया गया। देश के 
किसानो और मज़दूरों से मी विरोश्र प्रदर्शन कर जेल जाने के लिये 
कहा गया ताकि सरकार का काम ओर अधिक कठिन हो जाय। 
किसानों, भज़दूरो ते स्वराज्य के लिये त्याग कर जेल जाने के लिये 
तो कहा गया, परन्तु इन लोगो को अनुभव होनेवाली किसी कठिनाई 
को दूर करने का ज़िक्र कार्य-क्रम में न था। एक गोल-मोल वायदा 
ज़रूर था, कि देश का शासन भारतवासियों के हाथ मे आ जाने पर 
देश के सभी निवासियों के सब कष्ट, भूख, दरिद्रता, अशिक्षा' वेकारी 
मिट जायेंगे । 

देश की साधन सम्पन्न श्रेणी के लिये ओर उसकी आधीनता से 
सध्यम श्रेणी के लिये शासन का अधिकार श्राप्त करने के इस कार्य-क्रम 
को आम जनता की कुर्बानी के बल पर सफल बना लेने का महात्मा 
ग्राधी को इतना दृह विश्वास था, कि उन्होने एक वर्ष में स्वराज्य 
लेकर दिखा देने की प्रतिजा करली | मुस्लिम जनता को आन्दोलन 
में समेगने के लिये ज़िलाफत का प्रश्त उठाया गया | जिस प्रकार 
देश की शेष जनता के सामने उनकी अवस्था में सुधार करने की कोई 
मॉग रखे बिना उन्हें केवल देशभक्ति की भावुकता पर मडकाने को 
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कोशिश को गई, उसी प्रकार मुस्लिम जनता को भी धर्म के नाम पर 
उभारने का यत्ञ किया गया । ख़िल्ाफत से इस देश के मुसलमानों का 
कुछ बनता 'ब्रिगडता न था। न इस देश का ख़िलाफत के प्रश्न से कोई 
सम्बन्ध था, स्वयं ठर्की के मुसलमानों को ही ख़िलाफत से कुछ लाभ 
न था वल्कि' ख़िलाफत की आध्यात्मिकः हुकूमत से छूट टकों योरुप 
की एक शक्ति बन सका है। अल्लाह से मिले, अधिकार पर हुकूमत 
चलनेवाले ज़िल्लाफत के स्वेच्छाचारी ओर विकास विरोधी शासन का 
जुआ टर्की की प्रजा की गदन से हटना किस प्रकार श्रन्याय हुआ, 
यह भी समझता नहीं जा सकता। परन्ठ महात्मा गाधी इस अन्याय का 
विरोध करने के लिये अपने प्राण देने का एलान कर रहे थे | य्कीं 
से ख़त्तीफा के निकाले जाने से केवल एक ही अन्याय था कि ख़लीफा 
साहब उस श्रेणी के प्रतिनिधि थे जो भगवान्‌ के विधान के अ्रनुसार 
जनता पर शासन करती है। सम्पत्ति, साधनो ओर जायदाद के 
मात्तिको के अधिकार पर चोट महात्मा गाधी कभी सहन नहीं 
कर सकते | 
सन्‌ १६२० के सत्याग्रह में पूजीपति और मध्यम श्रेणी के राज- 
नैतिक आन्दोलन की सफल बनाने के लिये जनता की धार्मिक भावना 
को ख़ब उमारा गया। विदेशी कपड़े के ख़िलाफ प्रचार में एक ज़बर- 
दस्त दल्लील यह थी, कि उससे गाय और सुअर की चर्बी का उपयोग 
होता है। इस आन्दोलन का प्रमुख मोर्चा था, विदेशी कपड़े का 
बायकाट ; जिसकी बदौलत देशी व्यापारियों को बहुत लाभ हुआ और 
इन लोगों ने भी श्रान्दोलन को सफल बनाने के लिये दिल खोलकर 
रुपया दिया। कांग्रेस के लिये तिलक स्वराज्य फंड मे एक करोड रुपये 
की माँग पूरी होने में कुछ भी समय न लगा | 
साधन सम्पन्न और मध्यम श्रेणी के लिये स्वराज्य प्रात कर लेना 
जितना सरल काम महात्मा गाधी ने समझा था, उतना सरल वह न 
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था। गणित का हिसाव लगाकर तो यह बात सरल मालूम होती थी कि 
सरकारी अमल को चलानेवाली मध्यम श्रेणी यदि अपना सहयोग खींच 
ले और पूँजीपति श्रेणी देश के शोषण मे अग्नेज़ो को सहायता न दे, 
तो अग्रेज़ो की शासन व्यवस्था की इमारत तुरत गिर जायगी। व्यवहार 
में यह बात उतनी आसान न हुई, क्योकि पूँजीपति ओर ज़मीदार 
श्रेणियों का अस्तित्व विदेशी शोपण के ढॉँचे पर ही निर्भर करता है 
आर मध्यम श्रेणी सरकारी व्यवस्था से सहयोग देकर निर्वाह करती 
है। स्व॒राज्य के प्रति उनकी भक्ति उन्हे अपने स्वार्थों का बलिदान 
करने के लिये तेयार न कर सकी | 

असहयोग आन्दोलन की पुकार ने सार्वजनिक क्षेत्र मे पहुँचकर 
राजनेतिक जागति तो पैदा कर दी परन्तु जिस श्रेणी पर यह आन्दोलन 
निर्भर करता था, उस श्रेणी के आगे न बढ़ सकने के कारण असहयोग 
इस मात्रा तक न हो सका कि सरकार वेकाम हो जाती। असहयोग 
आन्दोलन का नेतृत्व वेशक साधन सम्पन्न और मध्यम ओशियाँ ही कर 
रही थी परन्तु आन्दोलन को विराठ रूप देने के लिये किसानो, मज़दूरो 
तथा निम्न मध्यम श्रेणी को भी उसमे समेणा गया। इन श्रेणियों में 
पहुँचनेवाली जाशति केवल राष्ट्रीयता की माबुकता तक ही परिमित न 
रही | विदेशी शासन में सबसे अधिक संकट इन लोगो पर ही है, इस- 
लिये स्वतत्रता की ज़रूरत भी सबसे अधिक इन्हे ही दे । इन लोगो की 
परिस्थितियों का सुधार केवल ऊपरी शासन सम्बन्धी अधिकार भारत- 
वासियों को मिल जाने से नहीं हो सकता । स्व॒राज्य मिलने की आशा 
इन लोगो तक पहुँचने का प्रभाव यह हुआ, कि यह लोग अपनी 
असह्य अवस्था दूर करने के लिये ऋन्तिकारी परिवर्तन करने को तैयार 
हो गये | पूँ जीणति, ज़मीन्दार और मध्यम श्रेणी का अधिकारों की मॉग 
से चला आन्दोलन सुधारों की माँग के वजाय व्यवस्था में क्रान्ति का 
यत्र करने लगा | 
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बीस वर्ष पूर्व भारत मे ओद्योगिक विक्रास कस हो पाया था इस 
लिये संगठित मज़दूर श्रेणी न बन पाई थी परन्तु बम्बई, अहमदाबाद 
आदि में, जहाँ-जहॉ मज़दूर थे, उन्होंने अपनी अवस्था मे सुधार की 
माँग पेश की ओर उसके लिये हडताल का आश्रय लेना चाहा | मज़- 
दूरों का यह काम महात्मा गाधी की राय में अनुचित ठहरा | महात्मा 
गाधी ने मज़दूरो को समझाया, कि अपने सुधार के लिये उनका 
मालिकों पर दवाव डालना हिंसा और अन्याय है। उन्हे मालिको को 
“पिता स्थान! समझकर अपना धर्म पालन करना चाहिए | रोलट बिल 
का विरोध करने के लिये मज़दूरों को हडताल करने का उपदेश दिया 
गया था | जलियानवाला बाग की स्मृति मे भी उनका हडताल करना 
आध्यात्मिक कार्य था परन्तु अपनी अवस्था में सुधार करने के लिये 
मज़दूरो का हड़ताल करना हिसा ओर अन्याय हो गया। महात्मा 
गाधी ठुरनत समझ गये, यदि किसान और मज़दूर अपनी अवस्था में 
सुधार करने के लिये अधिकार प्रात करना चाहेगे तो इससे ठाकुर श्रेणी 
की ठक्कुराई ख़तरे में पड जावगी। गाधीवाद चाहता है, राम-राज्य? 
शूद्रों का राज्य नही | इसलिये १६२१ में ही म० गाधी ने यग इंडिया 
के १६ फरवरी के अंक में मज़दूरो के राजनैतिक उद्देश्य से हडताल 
करने का विरोधकर कहा, “]8/४ ३/९ ॥00 ७थाएपगाहु 8000॥ 
[००६7५ ५/॥०0 ८०॥॥ंतंटा 8/॥685 ॥8/ 96 शाह्र॥०९४/४९ 
7 एणाधटडं एफप90585.,.. # ॥9/9 एजााणा, । शव 
96 7057: 5९7॥005 ॥574/६९ ६0 गाढ८६ ७४६९ ० 90प 
807 5५८) 8 70५७20557०--अ्रनेक मज़दूर नेता समभते हैं कि 
शजनैतिक उद्देश्य से मज़दूरों की हडतालें उपयोगी हो सकती है, परन्तु 
मेरी राय में इस कार्य के लिये मज़दूरों की हडतालों का उपयोग भारी 
भूल होगी । 

मज़दूरो के राजनैतिक उद्देश्य से संगठित होने के सम्बन्ध में 
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महत्मा गाघी की नीति आरम्भ से लगातार इसी ढर पर चली ऋरा रही 
है | मज़दूरों के लिये उनका उपदेश है क्रि--उनकी सच्ची भलाई धर्म 
का पालन करने मे है | उन्हे ईश्वर का ज्ञान होना चाहिए, इसके लिये 
सत्य और अर्दिंसा का पालन आवश्यक है | इसी का दूसरा नास प्रेम 
है | जहाँ प्रेम है, वहाँ जीवन है, जहाँ शणा है वहाँ नाश है *« । अर्थात्‌ 
मिल्ल मालिको ओर पूँजीपतियो से प्रेम करके ही मज़दूर अपनी अवस्था 
सुधार सकते हैं, अधिकार मॉगकर नही । 
गाधीवाद की राजनीति का जन्म दक्षिण अफ्रीका में हुआ | 
दक्षिण अफ्रीका में रहनेवाले भारतीयों पर होनेवाले ज़ुल्मों के विरोध 
मे सत्वाग्रह आरम्भ किया गया । दिण अफ्रीका के भारतीय सब एक 
से नहीं थे, न उनकी शिकायते ही एक सी थी | भारत से जो आन्दोलन 
इस पिपयव में हुआ. वह मुख्यतः कुलियों पर होनेवाले श्रत्वाचारों के 
सम्बन्ध में था। मियादी शर्ते पर मजदूर भर्ती करने की प्रथा, जिसके 
लिये ॥0७7007४0 89007 शब्द का व्यवहार होता है, इतनी 
अत्याचार पूर्ण थी कि उसके विरुद्ध अन्दरराष्ट्रीय आन्दोलन खडा 
हो गया। भारत सरकार की भी उसके विरुद्ध कार्रवाई करनी पडी 
परन्चु दक्षिण अफ्रीका का रुत्वाग्रह महात्मा याधी ले इन मजदूरों की 
अवस्था पर तरस खाकर आरम्म नहीं किया, जिन्हे वे स्वयम भी 
मनुष्वता को अवस्था से गिरा हुआ समझते थे। आन्दोलन आरम्भ 
किया गया, अफ्रीका में बसनेवाले भारतीय व्याप/रियों का झुस-दर्द 
दूर करने जे लिये । 
दक्षिण अफ्रीका के भारतीय कुलियो की हादत पर तो संसार रोता 
था, वहाँ के व्यापारियों की मुसीबत दिखाई ठी महात्मा याधी को | 
व्यापारियों के सम्बन्ध में पास किये गये कानूनों के बारे मे अपनी 
पुस्तक 'उडाश्विष्टाठी8 ॥ 5000॥ /शीव८४' में वे लिखते जज >404 848 ॥ 5000 /॥०४' में वे लिखते हैं--- 
+ यंग इण्डिया, ६ अक्टूबर, १६२० 
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//006७७/ €एशा (6 ७४5५ ६0 शादी ४४५ (, ६, 
॥68प/९० [(890फ8675) 2/6 5५9]९८ ६/॥७ ॥॥0 ॥॥ 
८0गरएगाइठा ४०0. 6 0०ावाधाए& 00064 300५८ 
(0, ९, 0०7 #40875) 2॥0 ६॥6 0०0९५ 6५ ॥70056 
878 8 ॥8/6 ॥88078 ५शीशा ए०॥.०४/४०४ ५शत। 9शार्श- 
$65 80 00५श) ॥॥ ४७ 0०/0॥9८6 (?०६९ 66) श्रर्थात्‌ 
मज़दूरों पर होनेवाले अत्याचार व्यापारियों के लिये बनाये गये क़ानूनों 
के मुकाबले में कुछ भी न थे । व्यापारियों पर होनेवाले ज़ुल्म के मुका- 
बिले मे कुलियो पर होनेवाला अत्याचार केवल मक्खी काट जाने जैसा 
था |” यह वही कुली थे, जिनके बारे में महात्मा गाधी लिखते हैं कि 
उनकी अवस्था मनुष्यत्व से गिरी हुईं थी। कुलियों के मनुष्यत्व का 
नाश होने से भी अधिक श्रत्याचार महात्मा गाघी को दिखाई दिया 
व्यापारियों की हालत पर, क्योकि इन व्यापारियों की सम्पत्ति छीनी 
जा रही थी | इस विषय को स्पष्ट करने के लिये महात्मा गाधी लिखते 
हैं. इन कानूनों से लाखो ही रुपये का कारोबार फेलाये हुए भारतीय 
व्यापारियों को भारत भेज दिया जा सकता था ओर उनका सब कारो- 
बार बात की बात में मिट्टी मे मिल जाता'"”"“५१ 

दक्षिण अफ्रीका का सत्याग्रह चला व्यापारियों को हानि पहुँचाने- 
वाले क़ानूनो को रद्द कराने के लिये। आन्दोलन की ख़ूबी यह थी कि 
प्रचार किया गया कुलियो की दर्दनाक हालत का और सत्याग्रह 
किया गया व्यापारियों को चुकसान पहुँचानेवाले कानूनों के ल्िलाफ, 
मज़दूरो की सत्याग्रही सेना बना कर | व्यापारियों के हितों की रक्षा ह 
लिये मज़दूरो का उपयोग कामयाबी से कर राकने की अपनी नीवि के 
बारे में महात्मा गाधी कहते है, “या तो दक्षिण अमरीका के व्यापारियों 
को यह ख़याल ही नही आया कि कुलियों की सहायता आन्दोलन 
चलाने में ली जा सकती है, या उन्हे भय था कि कुलियों को आन्दोलन 
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में शामित्ष करने का परिणाम उनके हक में उल्लरा न हो जाय | म० 
गांधी ने इसका उपाय हूँढ़ निकाला । उन्होंने मज़दूरों को समझाया 
कि दक्षिण अफ्रीका में किसी भी भारतीय का अपमान भारतीय-राष्टर 
का अपमान है। भारत की इजत हमारे हाथो है (॥0॥85 ॥070फ7 
5 ॥॥ ०७/ ८४७७॥१४) इसलिये भारतीय व्यापारियों पर होनेवाले 
अन्याय के लिये तमाम भारतीयों को लडना चाहिए। सत्याग्रह शुरू 
हो गया । सत्याग्रह युद्ध में महात्मा गाधी ने स्त्रियों को आगे किया | 
ज्लरियो के गिरफ्तार होने से जोश में श्रा कुली शान्तिमय युद्ध मे सब 
कुछ कुर्तान करने को तैयार हो गये | कुलियो को यह परवाह तो थी 

नहीं कि उन्हे कोई नुक़सान हो सकता है, उनका लाखों का कारोबार 
मिट्टी मे मिल सकता है, वे सब्र कुछ करने के लिये तेयार *हो गये | 
जो कुली अपने शरीर, प्राणो ओर मनुष्यत्व की रक्षा करने से असमर्थ 
थे, वे लखपतियो और व्यापारियों के सम्पत्ति कमाने के अधिकार की 
रक्षा करने के लिये आगे बढे | कह्य जाता है, सत्याग्रह सफल हुआ | 
समझौता यह हुआ कि भारतीयों से सम्बन्ध रखनेवाले कानूनों का 
उपयोग “५५॥॥॥ 00७8४ ॥2247/0 ६० ४८०४१९० ॥2॥(5९--उनकी 
सम्पत्ति की रक्षा का उचित ध्यान रखकर किया जायगा। कुली जैसे 
थे वेसे ही रह गये। गाधी--स्मट्स समझौते में जो बाते अफ्रीकन 
सरकार ने मानी, वे सब शनेः शने: भुला दी गईं। यह हे सत्याग्रह की 
अपार शक्ति, जो महात्मा गाधी के विचार मे कभी असफल हो ही 
नही सकती । »६ 


गाधीवाद के अनुसार मज़दूरो के लिये यही धर्म है कि वे अपनी 


शक्ति से सम्पत्ति शाली ठाकुर श्रेणी का मतलब पूरा करनेवाले आन्दो- 


* दक्षिण अक्लीका में सत्याग्रह के सम्बन्ध में डा० रामविलास शर्मा का 
लेख 'दक्तिण अद्कीका में अहिंसा का पहला प्रयोग! हस, मार्च १६४९ में 
अनेक ज्ञातव्य ओर प्रामाणिक बातों के लिये उपयोगी होगा १ 
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'लन को सफल बनाये | किसान मज़दूरों का स्वयम्‌ चेतन होकर, किसी बात 
को अपना अधिकार समभकर माँग करना अनुचित है। इससे हिंता 
की भावना पैदा होती है इसीलिये जब कभी मज़दूरो ने अपनी मॉगो 
पर सत्याग्रह किया, महात्मा गांधी का फतवा उनके विरुद्ध ही हुआ | 
मज़दूरों के प्रति गाधीवाद का जो रुख़ है, किसानो के प्रति उससे 
'मिन्न नहीं । सन्‌ १६२१ मे जब किसानो ने अपनी दुरावस्था सुधारने 
के लिये लगान बन्दी की आवाज़ उठाई, महात्मा गाधी ने ज़र्मींदार 
श्रेणी के अधिकारों पर आनेवाली आँच को तुरंत भाप लिया। 
१६ जनवरी के यद्भाइरिडया में उन्होने अपना फतवा दिया-- 
5] दिा0७ धीवा एशागी०0गट्ठ एणा (8085 ।5 0॥6 ० ४॥6 
वुणद€65 पा200053 9] 0४2/४॥8॥॥78 १ 50५8॥रगशा" 
में यह जानता हूँ, कर अदा न करना सरकार को बहुत जल्दी परास्त 
कर देने का एक सीधा उपाय है। यह जानते हुए भी एक वर्ष में 
स्पराज्य प्राप्त कर लेने की महान्‌ प्रतिज्ञा को पूरा करने के लिये इस 
हथियार का उपयोग नहीं किया गया | वजह सममभ पाना कुछ कठिन 
नही । किसानों की मॉग थी कि बडी मेहनत से वह जो कुछ पेदा 
करता है, वह उससे छीन न लिया जाय | स्वयं उसका पेट भरने के 
लिये भी उसकी मेहनत का पर्याप्त भाग उसके पास रहना चाहिये | इस 
माँग के लिये किसान लडना चाहते ये लगानबन्दी द्वारा । किसान 
लगानबन्दी द्वारा निष्काम भाव से केवल सरकार को ही परेशान नहीं 
करना चाहते थे, इसमे उनके अपने पेट का भी सवाल था। यदि 
किसान लगान न अदा करने की श्रपनी शक्ति को पहचान जाते, तो 
सरकार का तो जो कुछ बनता विगडता, परन्ठ सरकार के पुरोहित 
ज़मीदार का क्या होता ! उन ज़मीदारों पर क्या बीतती जो सरकारी 
कर से छुगना, तिगना और चौगुना तक अपने पैट मे रखते है 7 और चौगुना तक अपने पेट मे रख लेते है १ * 
« गफछ 270999 ० [केक 797 5५, 8 800 ए७फरॉटघए 2989 89, 
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किसानों के मन में पैदा हुई हिंसा को भॉपकर महात्मा गाघी ने 
तुरंत यद्भइश्डिया द्वारा उपदेश दिया--|६ ।5$ ॥07 ८ण/शाए68- 
$60 दी व. ॥॥५ 50928 ० चिणा-(०-07श०ा०णा ७४९ 
३/०एांत 5६९४६ ६0 0९0४९ ६९ 20085 रण कीशा' 
।2॥६ ” हमारा यह इरादा बिलकुल नहीं कि असहयोग आन्दोलन 
में किसी भी अवसर पर ज़मीदार का लगान बन्द कर दिया जाय |?! 
गलतफहमी न रहते देने के लिये महात्मा गाधी ने इस बात को 
श्र भी स्पष्ट कर दिया--'॥8 (58॥5 79057 06 80५५७ 
50"00७।005॥/ 40 30॥08 0५ ४6 48॥॥75 ए 4॥0॥ 38॥88- 
व807 ७ाणी ॥8 ट7॥क्‍8/5, ४७॥6४७॥९/ 5७० 5 "/।शा 
07" ॥टि760 ॥0०॥ ८५५६०॥. "किसानो को समझा देना 
चाहिये कि ज़मीदारों से किये गये अपने समझौते का उन्हे धर्म पूर्वक 
पालन करना चाहिये, चाहे यह समभझोता क़ृल्मबन्द हो या रिवाज़ 
के अनुसार चला आया हो !” ज़मींदारों से किसानों के समभझोते का 
अर्थ है, किसान ज़मीदारों की प्रजा बनकर रहे, उन्हे लगान श्रदा 
करते जायेँ | किसानो की अपनी अवस्था चाहे जेसी भी रहे | 
किसानों को ज़मीदारों की अत्याचार पूर्ण व्यवस्था के आगे 
सिर क्ुुकाये चले जाने का उपदेश देने का साइस कोई दूसरा आदमी 
नहीं कर सकता, महात्मा गाधी कर सकते हैं, क्योकि वे अपने 
झ्रापको किसानों का रक्षक ओर प्रतिनिधि कहते हैं, उनकी अवस्था 
पर ओऑसू बहाते हैँ, उन्हीं की तरह जीवन व्यत्तीत करते हैं परन्तु 
इन सब बातो से किसानों को क्या लाभ होता है? महात्मा गाघी 
को किसानो का रक्षक कहलाने का अधिकार इसलिये प्राप्त हुआ कि 
उन्होंने चम्पारन मे किसानो की अवस्था सुधारी थी। चम्पारन में 
_क्या हुआ १ यह श्री पद्दामि सीतारमेया ने बड़े करुणा पूर्ण शब्दों 
+ यद्इशिड्या १८ मई १६२१ ) 
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में काग्रेस के इतिहास में लिख दिया है। सम्पूर्ण बत्तान्त का अभिप्राय 
यह है कि निलहे गोरे ज़मींदार किसानो पर बहुत ज़ुल्म ढाते थे | 
महात्मा गाधी ने उन जल्मो की लिस्ट बनाकर आन्दोलन चलाया | 
निलहे गोरे घबरा गये ओर अपनी-अपनी जायदादें बेचकर भाग 
खड़े हुए । सवात्न उठता है कि निलहे गोरों द्वारा किये जानेवाले 
ज़ल्मो में कौन ऐसा ज़ुल्म है, जिसे भारतीय ज़मीदार, जिन्हे महात्मा 
गांधी किसानों का 'पिता-स्थानः ओर 'ट्स्टी? बताते हैं, नहीं करते १ 
लेकिन यदि किसानों के आन्दोलन से भारतीय ठाकुर श्रेणी को चोट 
पहुँचने का अवसर आये, तो अहिंसा की रक्षा के लिये आन्दोदान 
भले ही स्थगित करना पड़े, भले ही एक वर्ष में स्वराज्य प्राप्ति की 
प्रतिज्ञा दू८ जाय, पर इन्हे ज़रब नही आनी चाहिये। 

गाधीवादी नीति के अनुसार स्त्रराज्य का उद्देश्य भारत से विदेशी 
शासन को हटाना है परन्तु यदि विदेशी सरकार को हटने के उपाय 
की लपेद में भारत की पूँजीपति और ज़मीदार श्रेणियाँ आने लगे, 
तो वह उपाय हिलात्मक यानि नीति विरुद्ध है। पूँजीपति और 
ज़मीदार श्रेणी का प्रभुत्व नष्ट होना भयंकर हिसा है, इतनी भयंकर 
कि उसके मुकाबिले मे विदेशी सरकार के शासन से होनेवाली हिंसा 
भी वर्दाश्त की जा सकती हे। तभी तो गाधीवाद कहता है कि 
भारत को ऐसे स्वराज्य की आवश्यकता नही जिसे प्राप्त करने मे 
हिंसा हो । 

सन्‌ १६२० का सत्याग्रह आन्दोलन दो कारणों से समात हुआ | 
एक कारण था, महात्मा गाधी के विचारानुसार जनता में हिंसा को 
भावना थ्रा गई। जनता में हिंसा की भावना का प्रमाण मिला, सह 

+ श्री पद्धामि सीतास्मेया ने कांग्रेस का इतिहास” पुष्ठ २९३ पर 
नस्पारन में निलहे गोरों द्वारा किये जानेवाले जिन अत्याचारों का वर्णन किया 
है, भारतीय जमींदारों की प्रजा उन्हें नित्य ही अनुभव करती है । 
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दूरों-किसानो के जोश मे आकर अपनी मॉगे पेश कर देने से ओर 
अहिंसा का अनुशासन न मान कर चौरी-चोरा जैसे भयंकर कार्ड कर 
देने से | दूसरा कारण था, ऊँची श्रेणी के लोगो में मौसटेयू सुधारों 
में मिद्वी कान्सिलों मे जाने की इच्छा । १६४१४ के सुधारों की भाँति 
आरम्भ में सौस्टेगू सुधारों को भी ठुकराया गया। कौन्सिलो मे 
नाई, धोबी, चमार भेजकर मज़ाक उड़ाया गया | परन्तु दूसरे चुनाव 
का अवसर आते ही कारग्रेस के बड़े-बड़े लीडर, स्वनामधन्य लाला 
लाजपतराय, देशबन्धू दास शोर मोतीलाल नेहरू कोन्सिलो से जाने 
के लिये कांग्रेस को अपनी नीति परिवर्तन करने के लिये मजबूर करने 
लगे | महात्मा गाधी को दोनों ही बातों से निराशा हुई। अहिसा की 
रक्षा के लिये उन्होंने आन्दोलन बन्द कर दिया ओर कोन्सिलो में 
जाने का भी उन्दोने विरोध किया | उन्होंने कहा कि असहयोग ओर 
कोन्सिल प्रवेश का मेज्ञ नही हो सकता । 
महात्मा गाधी के विरोध करते रहने से क्या होता था ? ठाकुर 
श्रेणी के लिये अवसर था कि कोन्सिल मे जाकर सरकार के साथ मिल 
कानून वनवाकर जितना लाभ उठाया जा सकता था, उठाया जाय | 
महात्मा गाधी के विरोध से यह श्रेणी अपने स्वार्थों को छोड नहीं सकती 
थी। गाधीवाद का जादू चलता है केवल अशिक्षित ओर साधनहीन 
श्रेणी पर, क्योंकि यह अपने हित को पहचान नहीं सकती । निराश हो 
महात्मा गाधी नोचेजर ( अ्परिवर्तनवादी ) दल को ले रूठ कर अलग 
हो गये | हिंसा के दोषी होने के कारण आम जनता से महात्मा गाधी 
पहले ही रूठ चुके थे । 
कोन्सिल प्रवेश के कारण होनेवाली महात्मा गाधी की नाराज्ी 
कुछ दिन में दूर हो गई ओर वे कोन्सितो के कार्य मे सलाह सशविरा 
भी देने लगे | कोन्सिलों मे जा काग्रेसी नेता आपस में ही लडने लगे 
- मजा यह है फि उस समय श्री राज गोपालाचार्य भी कौन्सिल विरोधी णे 
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ओर उनके कई दत्त वन गये ; स्वराजिस्ट, नेशनल-स्वराजिस्ट और 
जाने क्या-क्या ! कांग्रेसी नेताओं के अलग-अलग दलो मे बेंठ जाने का 
कारण भी उनके स्वार्थ थे। किसी ने साम्प्रदायिक स्वार्थ को महत्वा 
दिया, कुछ ने वैयक्तिक रूप से महत्वकाज्षा पूर्ण करने की ओर और 
कुछ ने राष्ट्रीयता के नाम पर अपनी अशणी के हितो की फिक्र की। 

सन्‌ १६२० का काग्रेस का यह आन्दोलन मध्यम श्रेणी से उठफर 
स्वाभाविक्र रूप से आम जनता में जा रहा था। इसका स्वाभाविक क्रम 
होता चाहिये था, आम जनता का स्वराज्य के मोचे पर आकर शासन 
के अधिकार को पाना परन्तु इसमे हिसा का भय देख गाधीवादी राज- 
नीति ने उसे रोक दिया । परिणाम यह हुआ कि आन्दोलन सम्पत्ति- 
शाली ओर मध्यम श्रेणी के सनभाये खेल ओर कौन्सिलो की पेंतराबाजी 
में बिखर गया | एक वर्ष मे स्वराज्य प्राप्त करने की महान प्रतिशा का 
अन्त हुआ, जाकर कौन्सिलो के मरघट में । 

(5) 

सन्‌ १६२६ में ब्रिटिश सरकार ने भारत के शासन विधान में 
सुधार की तजवीज़ो पर विचार करने के लिये साइमन कमीशन भारत 
भेजा । भारत के दूसरे सभी राजनेतिक दलो ने इस कमीशन का विरोध 
किया, कांग्रेस ने किया श्रसहयोग | कांग्रेस को एतराज़ था कि कमीशन 
में भारतीयों को नही रखा गया | अर्थात्‌ भारतवासियों को शासन 
विधान बनाने मे सहयोग का अवसर क्यो नहीं दिया गया | कमीशन 
के बायकाट ने सार्वजनिक आन्दोलन का रूप ले लिया। सरकार ने 
दसन आरम्भ किया, उससे देश में जाशति और विद्रोह की भावना 
उठ खडी हुई। राजनैतिक प्रवाह उम्रढता देख काग्रेस का नियंत्रण 
करनेवाला दल महात्मा गाधी को नेता बनाकर देश का राजनैतिक 
संचाज्नन करने के लिये फिर आगे बढा। सन्‌ १६३० के सत्याग्रह 
आन्दोलन का आरम्भ हुआ लाहौर कांग्रेस के अधिवेशन से | 
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सन्‌ १६२० में स्वराज्य के लिये आन्दोलन आरम्भ करते समय स० 
गाधी सबसे अधिक उग्र राजनेतिक विचार लेकर आये थे | १६२० से 
१६३२० तक के समय में देश की राजनेतिक स्थिति का अनुभव प्रास कर 
काफी संख्या ऐसे लोगों कौ पेदा हो गई जो गाधीवादी नीति के राज- 
नेतिक कार्य-क्म में शियिलता अनुभव करने लगे | इन लोगों ने कोन्सिल 
प्रवेश के समय १६२४ भें भी विरोध किया था। यह लोग स्वराज्य 
के आन्दोलन को देश की आम जनता तक पहुँचाने के लिये उसमें मज़- 
दूरो तथा किसानों की मॉँगे शामिल करना चाहते थे। सन्‌ १६२० के 
आन्दोलन के दाद काग्रेस का नियंत्रण करनेवाली श्रेणी ने इन लोगो की 
परवाह न की परन्दु सन्‌ १६३० में जब आन्दोलन फे लिये आम जनता की 
शक्ति की ज़रूरत हुई, इन लोगो को समेटने का आयोजन किया गया | 

भारत की जनता की राजनेतिक भावना को समभने के लिये उसे 
कई भागों में बाँठा जा सकता है। राजाओ, महाराजाओ, नवाबो की 
चर्चा करने की ज़रूरत नहीं। वें आस जनता के अंग नहीं। उनका 
अस्तित्व ब्रिटिश सरकार की मंज़ूरी और इच्छा से ही दे। भारत की 
राष्ट्रीयता या स्व॒राज्य प्रासि से उन्हे विरोध के सिंदा मतलब नहीं । 
इसके बाद नम्बर आता है बड़े-बड़े पूँंजीपतियो का, जिनकी बडी-बड़ी 
मिले चलती हैँ, या जो विदेशी व्यापारियों के मुक्ाबविले मे इस देश 
में कारोबार चलाते हैँ ओर ज़मीदारों का। इन लोगो का लाभ इसी 
वात में है कि शासन विधान के काचूनों मे परिवर्तन करने का इन्हे 
अवसर रहे। ब्रिटिश सरकार द्वारा विदेशी कारोबारियों को इस 
प्रकार की सुविधायें मुहय्या की जाती हैं जिनसे विदेशी पूँजीपति 
व्यापार ओर कारोबार द्वारा इस देश का गहरा शोषण कर सकते हैं। 
ऐसी सुविधाये देशी पूँजीपतियों को नही है | विदेशी पूँजीपतियो के 
मुक्काविले में वे कम ज्ञाभ उठा पाते हैं। देशी ज़मीदारों को भी 
अपनी रेयत के शोषण से समेटे धन का एक भाग सरकार के हाथ 
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सॉपना पडता है। अपने शोपण के अधिकार को मन चाहे ढंग से 
बढ़ाने के लिये इन लोगो को स्व॒राज्य-शासन के अ्रधिकार अपने हाथ 
में करने की ज़रूरत है। इस पूँजीपति और ज़मीदार श्रेणी के साथ 
ही इस श्रेणी के आधीन रहकर मज़दूरों तथा किसानो का शोषण 
करने में उन्हे सहायता देकर अपना निर्वाह करनेवाली मध्यम श्रेणी 
है। दूसरी श्रेणी है शोषित वर्ग की, जिसमे मज़दूर, किसान, छोटे- 
छोटे चलतू रोज़गार करनेवाले और साधारण निम्न श्रेणी के नोकरी 
पेशा लोग हैं। इनकी मेहनत की पेदावार पर ही पूँजीपति ज़मीदार 
ओर उनकी सहायक श्रेणी फूलती फलती है। 

कांग्रेस का नेतृत्व सदा से पूँजीपति श्रेणी के इशारों पर चलनेवाली 
मध्यम श्रेणी के ऊँचे दर्ज के लोगो के हाथ मे रहा है | कांग्रेस की 
साधारण जनता भें निम्न मध्यम श्रेणी ओर शोषित श्रेणी के कुछ 
वेहतर अवस्था में रहनेवाले शिक्षित समुदाय के लोग हैं | प्रचार की 
सहायता से राष्ट्रीयता के नाम पर कांग्रेस आम जनता या शोषित वर्ग 
का समर्थन ओर सहायता प्राप्त कर विदेशी सरकार पर ज़ोर तो 
अवश्य डालती आई है परन्तु काग्रेंस की नीति निश्चित करने में इन 
लोगो को कभी अधिकार नही रहा | काग्रेस को खुल्लमखुल्ला पूंजीपति 
श्रेणी के हित साधन का हथियार बनते देख समय-समय पर यह 
श्रेणी असंतोष भी प्रकट करती रही है। 

पूँजीपति और मालिक श्रेणी के हितों पर ऑच आती देख १६२० 
में स्वराज्य के लिये आरम्म किया गया आन्दोलन स्थग्रित हो गया | 
आन्दोलन के लिये किये त्याग का कुछ फल निकलता न देख देश 
की निम्न मध्यम श्रेणी तथा शोषित वर्ग के शिक्षित लोगों में गाधीवादी 
कांग्रेसी की नीति से असतोष फेलने लगा | उस समय महात्मा गाघी 
को देश की ग़रीब जनता का प्रतिनिधि बताकर काग्रेस के मालिकों ने 
उनके फर्मानो और फ़तवो से इस श्रेणी को चुप करा दिया 
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गाधीवाद का उपदेश ओर परिणास परस्पर भिन्न-भिन्न है| यों 
तो गाधीवाद दरिद्रनारायण की पूजा करता है और धन दौलत 
इकट्ठा करना पाप बताता है परन्तु गाधीवाद की सहायता धनी और 
दौलतमन्द श्रेणी ही करती है। इस श्रेणी के प्रतिनिधि महात्मा 
गाधी को कांग्रेस का डिक्टेटर बनाकर स्वयं उनके चेले बन जाते हैं 
परन्ठु ऐसा भी समय आता है कि वे गाधीवाद के सिद्धान्तों को 
आम जनता के लिये अव्यवह्यरिक वताकर सत्य ओर अहिसा के 
प्रयोगो को व्यक्तिगत रूप से करने को छुट्टी महात्मा गाधी को दे देते 
हैं। जिसका अर्थ होता है, महात्मा गाधी को कांग्रेस से अलग कर 
देना । जब गाघीवाद के सत्य अहिंसा के जुये में जनता को फेंसाकर 
यह श्रेणी अपने स्व्रार्थो की गाडी खिचवा सकतो है, तब गाधीवाद में 
इतनी गहरी श्रद्धा प्रकट की जाती है कि सत्य ओर अहिंसा के नाम 
पर आम जनता के हितो या राष्ट्र के हितो को भी कुर्बान कर देने में 
इसे सकोच नहीं होता है। गाधीवाद से स्वार्थ तो इस श्रेणी के पूर्ण 
होते हैं, परन्तु डोर्डी यह पीटी जाती है कि गाधीवाद दरिद्र नारायण 
की पूजा करता है, वह सात पैसा रोज़ कमानेवाली और सात लाख 
गाँवो मे बसनेवाली अ्शिक्षित जनता का रक्षुक है। जब किसान, 
सज़दूर श्रेणी के लोग अपनी अवस्था से असतोष अनुभव करने लगते 
हैं, तो उन्हे समझाया जाता है कि उनके कल्याण ओर मुक्ति का 
उपाय श्रेणी के रूप में संघर्ष द्वारा अधिकार प्राप्त करने से नहीं, वल्कि 
गाधीवाद को सीख मानकर त्याग ओर सतोष मे हैं । 

शोषित श्रेणी के शिक्षित लोग और मध्यम श्रेणी के वे लोग जो 
विश्वास की अपेक्षा तक का आश्रय लेते हैं, जो व्यक्तिगत तथा श्रेणी 
स्वार्थों की अपेक्षा समाज के हित को महत्व देते है, इस अवस्था में 
असंतोष की आवाज़ उठाये विना नही रह सकते । आन्दोलन के क्षेत्र 
में ऐसे लोगो की शक्ति का बहुत महत्व होता है | धन दौलत के साधन 
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श्रेणी का बल और प्रभाव राष्ट्रीय माँग के रूप मे दिखाना ज़रूरी था | 
स्वराज्य के लिये सत्याग्रह युद्ध फिर चला। इस दफ़े भी पहले का 
सा ही हाल था | स्वराज्य की कोई निश्चित रूप रेखा तैयार किये 
बिना स्वराज्य मॉगने की पुकार उठाई गई और भारत की स्वतंत्रता 
का सार नमक क़ानून तोडने मे समझकर कार्य-क्रम चला | सन्‌ १६२० 
के आन्दोलन ओर सन्‌ १६३० के आन्दोलन मे एक अन्तर था | पहले 
आन्दोलन में राष्ट्रीयता' पर ज़ोर था। दूसरे आन्दोलन में गाधीयता 
अधिक भरी जाने लगी। 


नमक क़ानून तोडना सन्‌ १६३० के सत्याग्रह आन्दोलन का 
मुख्य शस्त्र था | राजनेतिक अपराध की दृष्टि से नमक क़ानून तोडने 
का परिणाम वही था जो किसी भी क्लानून को तोडने का हो सकता 
है परन्तु क्लानून तोडनेवालो के लाभ की दृष्टि से यह परिणाम कुछ 
भी न था। नमक क़ानून के कष्टो के कारण भारत की प्रजा ज्ञाहि- 
जाहि नहीं पुकार रही थी। भारत की प्रजा के पेट पर पत्थर तो 
रखा जा रहा था भारी लगान, कम भज़दूरी और वेरोज़गारी के 
कारण परन्तु तोडा गया नमक क़ानून ! कहा जायया कि यह एक 
राजनैतिक व्यायाम था जो आगे आनेवाले भारी संघर्ष की तेयारी के 
लिये किया गया लेकिन वह भारी राजनैतिक संघर्ष तो कभी सामने 
आया नहीं | जिस प्रकार राजनैतिक संघर्ष आरम्भ किया गया था, 
उसमें संघर्ष के आगे बढ़ने की गुंजाइश भी न थी। साधारण बुद्धि 
का व्यक्ति यही समझेगा कि गैर क़ाबूनी नमक की घुडिया तैयार 
करने में जो कुर्बानी की गईं, उसे किसी ठोस प्रश्न पर किया जाता 
तो देश की राजनैतिक जाश॒ते ओर प्रगति उससे कहीं आगे तक 
होती जहाँ कि वह आज है। लेकिन सत्याग्रह के लिये किसी भी 
ऐसी मॉग को आगे रखने से, जिससे शोषितों को लाम होता, भारत 
की मालिक या ठाकुर श्रेणी के स्वार्थ को ऑच आ सकती थी। 
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ख्वराज्य के लिये सत्याग्रह आरम्भ करने पर सभी महत्वपूर्ण 
प्रश्नों को बालाये ताक रखकर नमक क़ानून तोडने की फूलछडी से 
सरकार से लडाई लडी गई। प्रयोजन मौजूदा व्यवस्था को पलटकर 
नई व्यवस्था क्रायम करना नहीं, सरकार को धोस देना था। यह 
दूसरी बात है कि सरकार ने इस मज़ाक की शाइस्तगी समझने को 
कोशिश न कर अपना अधिकार ओर आतंक कायम रखने के लिये इस 
आन्दोलन को लाठी, घोडो के नाल और गोलियों की बौछार से दवा 
दिया । जो भी हो, महात्मा गाधी और गाधीवाद की राजनेतिक बुद्धि 
को इतना बोदा नहीं समझा जा सकता कि शासन विधान में कान्ति 
करने के लिये नमक की पुडिया को ही वे सब कुछ समझ बैठते । 
नमक सत्याग्रह का रहस्य इस बात में था कि सत्याग्रह के लिये कोई 
ऐसा दृथियार चुना जाय जो देश की राजनेतिक, आर्थिक ओर 
सामाजिक व्यवस्था में विष्न डाले बिना विदेशी सरकार को भारत के 
राष्ट्रीय आन्दोलन की शक्ति समझा दे। सरकार भारत की राष्ट्रीय 
भावना से डरकर देश की उस श्रेणी से समभझोता करने के लिये 
घुय्ते टिका दे जो इस राष्ट्रीय आन्दोलन की आँधी को खडाकर 
सकती हे। | 

पूंजीपति श्रेणी या इस श्रेणी का कारिन्दा गाधीवाद राष्ट्रीय आन्दो- 
लन तो चाहता था, परन्तु उसे 'हिसा? से भय था| हिंसा से भय का' 
अथ यह नही था कि भारत के राष्ट्रीय आन्दोलन करनेवालों को चोट 
न आये, इस बात की परवाह न थी। आन्दोलन आरम्भ करते समय 
ही महात्मा गाधी ने कह दिया था कि सरकार की जेलों के दरवाज़ो 
पर वे सत्याग्रहियो की हड्डियों के पहाड लगा देंगे | हिंसा का अर्थ यह 
भी नहीं था कि अंग्रेज़ो के हाथ से इस देश का शासन और शोपण का 
अधिकार छीनने से उनका दिल न दुखे। हिंसा का अभिप्राय था 
कि राष्ट्रीय आन्दोलन इस प्रकार का रूप धारण न कर ले कि देश 
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की सम्पत्ति की मालिक ठाकुर श्रेणियों की स्थिति ओर उनके अ्रधिकार 
ख़तरे में पड जायें 

जनता की सहानुभूति प्राप्त करने के लिये सत्याग्रह का उद्देश्य 
लाहोर कांग्रेस मे भारत की जनता के लिये स्वतंत्रता प्राप्ति बताया गया | 
स्वतंत्रता का सबसे पहला अर्थ है, जीवित रहने का अधिकार ! यदि 
जनता की स्वतंत्रता का श्र्थ उनके लिये जीवन निर्वाह के साधनों को 
उपयोग में लाने की स्वतंत्रता और अपने परिश्रम से उत्पन्न पेदावार 
को पूर्ण रूप से व्यवहार में लाने की स्वतंत्रता समझा जाय, तो इसका 
सीधा उपाय, शोषण की व्यवस्था के विरुद्ध आन्दोलन है। शोषण की 
व्यवस्था दूर होने का मतलब है, विदेशी शासन की नींव उखड जाना । 
इसमे सन्देह नही कि जनता के हाथ में आत्म-निर्ण्य का अधिकार आ 
जाने से विदेशी शासन समाप्त हो जायगा परन्तु इसके साथ ही भारत 
की ज़मीदार और पूँजीपति श्रेणी भी, जो विदेशी सरकार की घुरोहित 
बनकर शोषण कर रही है और अपने आपको ब्रिटिश शासन ओर 
शोषण का वारिस समझती है, मिट जायगी | इसीलिये स्वराज्य का अर्थ 
यह नहीं समझा गया कि जनता को जीवन निर्वाह के साधन पानें की 
स्वतत्रता हो, भूमि पर जोतनेवाले का और कारबाने पर मेहनत करने 
वाले का अधिकार हो। आन्दोलन में किसी ऐसी बात के लिये स्थान 
भी न हो सकता था जिससे जनता में अपनी कठिनाइयों को दूर करने 
का भाव पेदा हो। आन्दोलन का उद्देश्य रखा गया भारत के लिये 
स्वराज्य परन्तु भारत कौन है, एक फीसदी ठाकुर लोग या निन्नानवे 
फीसदी शोपित जनता ? इस तरह के राजनेतिक आन्दोलन के लिये नमक 
कानून तोडने का छुसख़ा ही वेहतरीन था, जो भारत की शोषक श्रेणियों 
के अधिकारों पर चोट पहुँचाये विना--जिनके अधिकार याधीग्द क्के 
सत्य-अरहिंसा और धर्म के अन्तरगत हैं, जो शोषित प्रजा के पिता तथा 
सरक्षक स्थान हैं--राजनैतिक बवंडर खडा कर सके | 
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इस आन्दोलन के बढ़ने पर १६३१ में महात्मा गाधी की अनुमति 
के बिना ही जगह-जगह लगान वर्दी हुई लेकिन यह लगान बंदी केवल 
सरकार को ज़द पहुँचाने के लिये हुईं। इस भाव से नहीं कि लगान 
किसान के परिश्रम का फल है, वह उससे नहीं छीना जाना चाहिए। 
एक वर्ष के आन्दोलन के वाद जब सरकार से फिर समझौता कर लिया 
गया, तो किसान की जमीन या सज़दूर की अवस्था मे सुधार का कोई 
प्रश्ष नही आया। प्रश्न आया केवल यह कि कांग्रेस के प्रतिनिधि के 
तौर पर महात्मा गाधी को गोलमेज़ कानफ्रेस मे बुला लिया जाय | देश 
की प्रतिनिधि है कांग्रेस, कांग्रेस के प्रतिनिधि है महात्मा गाधी परन्तु 
भारत के व्यापारियों का प्रतिनिधित्व करने के गम्मीर कार्य को महात्मा 
गाधी नहीं निभा सकते थे। १६३० की पहली गोलमेज़ कानफ्रेस मे 
व्यापारी सघ ने इसलिये भाग नहीं लिया कि महात्मा गाधी का आशी- 
वाद न था, वे उसमें न गये थे । दूसरी गोलमेज़ मे महात्मा गाघी के 
जाने पर व्यापारी सघ ने भी भाग लिया ओर एक नही तीन-तीन प्रति- 
पनिधियों की मॉग की। कानफ्रेस मे एव्सचेज के मामले भे जब गाधी 
जी भारतीय व्यापारियों की वात सम्मालने मे चूक गये तो उन्हे सेठ 
बिडला से फटकार खाकर झागे उनसे सलाह लिये बिना न बोलने का 
निश्चय दिलाना पडा + | 

लार्ड इरविन से समझोता करने के लिये भी काग्रेस की गाधीवादी 
नीति ने कोई ठोस शर्त पेश न कर केवल हृदय परिवर्तन की ही मॉग 
पेश की। हृदय परिवर्तन शब्द गाधीवादी नीति में विशेष रूप से 
व्यवहार से आता है | हृदय परिवर्तन के लिये किसी ठोस प्रमाण या 
कार्य को आवश्यकता नहीं रहती | आवश्यकता रहती है केवल इस 
बात की कि महात्मा गाधी ओर उनके अनुयायी समझ ले कि विरोधी 
का हृदय परिवर्तन हो गया है ) जिस समय भी गाधीवादी नेता सत्या- 

ए डायरी के कुछ पत्ने! ले० क्री० घनश्याम्रदास बिडला, पु० ६० 
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ग्रह संग्राम को स्थगित करना चाहते हैं, गाधीवादी नीति विरोधी के 
कक किताब सा है। १६३० हा सत्याग्रह 
एलान किया था--/अब तक 
मुझे दरख्वास्त देने, डेपुटेशन भेजने ओर मित्रतापूर्ण पत्र व्यवहार मे 
विश्वास था परन्ठु यह सब मिट चुका है (5006 ;० 00६8») ।मै 
समझ गया हूँ कि सरकार इन तरीक़ो से नहीं समक सकती | राजद्रोह 
अब मेरा धर्म हो गया है--हमारा यह धार्मिक कतंव्य हो गया है कि 
हम इस सरकार के अभिशाप ([॥॥5 (-७/५९४ ० 0५४९४/४॥॥९॥४) 
को सिटा दे #। 
इस एलान को पढने के बाद जान पडता है कि महात्मा गाधी 
सरकार के हृदय परिवर्तन की आशा छोड चुके थे परन्तु गोलमेज़ कान- 
फ्रेन्स में पहुँचकर उनका विचार फिर बदल गया | इँगलेरड मे महात्मा 
गाधी का एलान दूसरा ही था। वहाँ आपने फर्माया--/हमे ब्रिटेन के 
हृदय में भारत के लिये प्रेम उल्न्न करना है। यदि ब्रिठेन की जनता 
सममभती है कि हमें इस कार्य में सो वर्ष लग जायेंगे, तो कांग्रेस सो 
वर्ष तक अग्नि परीक्षा में तपती रहेगी। 
भारत की साधारण जनता को यह बात तक संगत नहीं जान पड़ेगी 
परन्तु महात्मा गांधी के समर्थक तके की परवाह करते भी नहीं। उनका 
दावा है. कि महात्मा गाधी आतरिक प्रेरणा (॥४07८) के अनुसार 
चलते हैं | ब्रिटेन को यह विश्वास दिलाने में कि वे ब्रिदेन को भारत 
से ग्रेम कराये बिना न मानेंगे और सौ वर्ष तक इसके लिये तपस्या 
करने को तैयार हैं महात्मा गाधी का मतलब केवल यही समझा जा सकता 
है, कि वास्तव में ही वे सो वर्ष तक भी कोई ऐसा कार्य नहीं करना 
_चाइते जिससे ब्रिटेन हारा भाव में जाई है > कर्ज: जिससे ब्रिटेन द्वारा भारत से जारी की गईं व्यवस्था में उथल- 


५ कांग्रेस का इतिहाल' पद्चामि सीता समेस्या पृ" ६५९ | 
+ कांग्रेस का इतिहास! पूछ 5३५ 
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पुथल हो | ऐसा करना वे उचित भी नहीं समझते । उनके विचार में 
भारत ओर ब्रिटेन के हित एक है | किसी न किसी दिन ब्रिटेन इस बाद 
को समझेगा ही | कांग्रेस की गाधीवादी नीति की यह प्रेरणा वास्तव में 
ही उस श्रेणी के स्त्रार्थों की प्रतिध्वनि है जिनके हितों की रक्षा करना 
गाधोवाद की दृष्टि में सत्य धर्म ओर अहिंसा है। # 

ब्रिटेन और भारत के हितो में कुछ भेद है, इसीसे दोनो में विरोध 
दिखाई देता है। ऊपर हम कह आये हैं, भारत का मनुष्य समाज 
श्रेणियों में वेंटा हुआ है | ब्रिटिश साम्राज्य से भारत का शोपक ओर 
शोषित का सम्बन्ध है। यों तो सम्पूर्ण भारत शोषित है परन्तु इस 
शोपण में भारत की भिन्न-भिन्न श्रेणियों का स्थान अलग-अलग है । 
किसान, मज़दूर या परिश्रम करनेवाली आमजनता तो भोजन जे पदार्थ 
की भाँति है शोर पूजीपति तथा ज़मीदार श्रेणी रसोइये के स्थान पर है, 


# ऊाग्रेंस का नियंत्रणु करनेदाला दल भारत के स्व॒राज्य की समस्या को 
किस प्रफार हल करना चाहता है, इसका कुछ अनुमान ९१६३९ की गोलमेज 
कानफ्रेन्स में दिये गये श्री घनश्यायदास बिडल्ा के भाषण से किया जा समता 
है---*“अगर अमनचेन कायम रखना है तो यह जरूरी है फिया तो 
आप हमारी मर्जी से हम पर हुकूमत करें या हमको अपने ऊपर आप हुकूमत 
करने दें । इस अवस्था में हम आपके दोस्त ओर साझ्यीदार हो सकते है । 
अगर इस मौके पर आपने हमसे कोई दोस्ताना समझौता न फ्रिया तो यह 
आपकी सयंकर भूल होगी। में अपने मुल्क के नौजवानों को अच्छी तरह 
जानता हूँ । बहुत सम्भव है. कि कुछ वर्ष बाद इंगलेणड को महात्का गावी, 
भारतीय नरेशों या मुझ जेसे पुंजीपतियों से समझौता न करके बिलकुल नये 
आदमियों से, नयी अवस्थाओं से, नये विचारों से, नयी आफाक्षाओं से 
निवटना पढे १ इंगलेण्ड को सावधान हो जाना चाहिये |” "श्री घनश्यामदास 
बिठल्ला की पुस्तक डायरी के कुछ पक्के! की भूमिका पृ० ६। समिक्रा लेखक, 
श्री० ब्रिडला के सेक्रेटरी । 


बंद [ गांधोवाद 


जो विदेशी साम्राज्य के लिये शोषण का साधन बनती है ओर स्वयम्‌ 
भी शोषण करतो है। आराम जनता स्वराज्य चाहती है इसलिये कि शोषण 
'विलकुल समाप्त हो जाय । पूँजीपति ओर ज़र्मीदार श्रेणी चाहती है 
शोषण की सोजूदा व्यवस्था कायम रहे ओर ब्रिटेन द्वारा किये जानेवाले 
शोषण का भाग भी उन्हीं को मिले। यदि शोषण की व्यवस्था ही 
समाप्त हो जाय तो इस श्रेणी का अध्तित्व भी नहीं रहता | इस श्रेणी 
का हित इस प्रकार के स्व॒राज्य मे ही है जिससे व्यवस्था मे परिवर्तन 
हुए. बिना शासन के काम में इन्हे ऑग्रेज़ों के समान अधिकार हो । 
गाधीवादी प्रेरणा के अनुसार स्व॒राज्य को पुरानी व्यवस्था में ही सीमित 
रखने के लिये अ्रहििसा की हृदबन्दी की जाती है। जब भी जन आन्‍्दो- 
लगन का रुज् पुरानी व्यवस्था को तोडने के लिये, पूजीपति ओर ज़मीदार 
श्रेणी के हाथ से शक्ति लें लेने की ओर जाने लगता है, आन्दोलन 
रोक दिया जाता है। इस व्यवस्था को क्वायम रखते हुए. स्राज्य लेने 
का तरीक़ा यही है कि अऑग्रेज़ो की शासक्र श्रेणी का हृदय परिवततेन हो, 
वे भारत की पूँजीपति और ज़मीदार श्रेणी ओर अपने हितों को एक 
समझे, देश के शोषण में मारत की पूँजीपति जनता के अधिकार को 
स्वीकार करे । इसके लिये गाधीवादी नीति सौ वर्ष तक तपस्या करने 
को तैयार है | 
गाधीवादी नीति को जब कमो ब्रिठिश सरकार के सुधार देने के 
वायदे पर संदेह होने लगता है, व वह भी प्ूँजीपतियो के इृष्टि-कोश 
से ही। गोलमेंज़ कानफ्रेंस के अवसर पर वायसराय के एलान से 
खीभकर महात्मा गाधी ने कहा था--“वायसराब तो भारत को 
ओऔपनिवेशिक स्व॒राज्य देने के लिये उस समय तक प्रतीक्षा करते 
रहना चाहते हैं जब तक कि भारत का प्रत्येक लखपति सात पैसे 
कमानेवाले मजदूर की स्थिति को पहुँच जाय |” # लखपति भी या 
+ कांग्रेस का इतिहास, पुष्ठ ६९६ १ 
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पैसे कमानेवाला मज़दूर बन जावगा ; यही भय गाघीवादी कांग्रेस को' 
है, मज़बूर और किसान का क्या बनेगा ; उठ ओर उसका ध्यान 
नहीं जाता । 

जिस समय अंग्रेज़ों का हृदय परिवतेन करने के लिये सो वर्ष 
तक तपस्या करने का एलान महात्मा गाधी इंगलेण्ड मे कर रहे थे, 
भारत मन्नी सर होर ने उन्हे इस तपस्या की निर्थकता समझा दी। 
उन्होंने महात्मा गाधी को समझाया कि भारत में अंग्रेज़ जो कुछ 
कर रहे हैं अपने विचार ओर धारणा के अनुसार न्याय कर रहे हैं। 
इधर भारत सरकार के हृदय ने भी करवट बदल ली । इंगलेण्ड' 
में महात्मा भाधी की रसाई राजमहत्त तक हो सकी थी। भारत मे 
बादशाह सलामत के कारिन्दे वायसराय बहादुर ने ही उनसे मुलाक़ात 
करने से इनकार कर दिया। फिर से सत्याग्रह का युद्ध छेडने का 
एलान हुआ परन्तु सरकार दाँव पर तैयार थी। कांग्रेसी नेताओं को 
मय महात्मा गाधी के, जेलो में बन्द कर दिया गया । महात्मा गाधी 
को जेल में बन्द कर देने से आन्दोलन गाधीवादी सत्य और अ्रहिंसा 
की नालियो से बिखर कर बहने ल्गा। आन्दोलन का ज़ोर नमक की 
अपेक्षा लगान बन्दी की ओर होने लगा | कांग्रेस जन अपने आपको 
जेल पहुँचाकर जीवन घन्य करने की अपेक्षा, जेसे भी बन पडा, 
सरकारी व्यवस्था में अ्रड्चन डालने का यत्र करने लगे | कई जगह 
जनता इससे भी आगे बढ़ गई ओर वे तार काठ देने तथा विद्रोह के 
दूसरे कामों से असतोष प्रकट करने लगी । यहाँ तक कि दिल्ली मे सन्‌ 
१६३२ का काग्रेस अधिवेशन गुप्त वेश मे गोरिला ढंग से किया गया ) 
यह उपाय उचित है या अनुचित, इस बात का चर्चा न कर यहाँ यही 
देखना है कि महात्मा गाधी का नेतृत्व जनता पर से हटते ही आन्दोलन 
सावंजनिक रूप धारण करने लगता है ओर म० गांधी की उपस्थिति 
उसे उनके सिद्धान्तो की सीमा में समेटे रहती है। महात्मा गाभी ने 
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अनेक अवसरो पर अंग्रेज़ों को यह चेतावनी दी है कि भारत के राष्ट्रीय 
आन्दोलन को मासूम (#8/07|255) बनाये रहने का श्रेय उन्हीं को है | 
यदि सरकार उनकी बात को नही सुनती तो मय है कि भारत की प्रजा 
चैधानिकता का लिहाज़ छोडकर आन्दोलन को घातक रूप दे दे | ४ 

सन्‌ १६१२ में आरम्भ होनेवाले आन्दोज्नन का अन्त भी विचित्र 
ढंग से हुआ | सत्याग्रह चल रहा था इस प्रश्न पर कि भारत के लिये 
शासन विधान बनाने का अधिकार अंग्रेज़ो को नहीं, भारतवासियों को 
है। कांग्रेस अंग्रेज़ो के बनाये शासन विधान को कभी मंजूर नहीं करेगी | 
ज़ाश्रि यह कहते रहने पर भी गाधीवादी कांग्रेस उत्सुकता से प्रतीक्षा 
कर रही थी कि विधान बनता केसा है। विधान में अछूतो के वोट 
अलग होते देख हिन्दू सम्पत्तिशाली श्रेणी के हित को चोद पहुँचने की 
सम्भावना से महात्मा गाधी घबरा उठे और अनशन कर बैठे । सत्या- 
अह आन्दोलन चल रहा था अग्रेज़ो द्वारा तैयार किये जानेवाले शासन 
विधान को अस्त्रीकार करने के लिये | अनशन किया गया इसी विधान 
में सुधार करने के लिये | यदि शासन विधान को स्वीकार न करने 
की बात सच्चे हृदय से कही जा रही थी, तो उसमे सुधार कराने का 
प्रथ उठ ही नहीं सकता था। अछूतो के वोट अलग किये जाने के 
विरोध में महात्मा गाधी ने आमरण उपवास किया था यह उपवास 
छुठे दिन बन्द हो गया। आम जनता ने यह समभ्का कि ब्रिटिश 
सरकार महात्मा गाधी की आध्यात्मिक शक्ति और महात्याग से प्रभा- 
वित हो गई परन्ठु बात यह थी कि सरकार बाल भर भी न हिली | 
हाँ, हिन्दू पूँजीपतियो के प्रतिनिधियों के प्रयत्ष से अछूतों के लिये 
शासन विधान से दी गई रियायतो से दूनी रियायते देने का वायदा 
कर दिया गया। कहने को ब्रिटिश सरकार का निश्चय बदल गया 
_परच्ठ शासन विधान की छुटि इससे दूर नहीं हुएै। || इससे दूर नहीं हुईं । 


परत शासन विधान को तुटि इससे दूर नहीं हुई।__ 
# 'का््रेंस का इतिहास! घु० ६१६ 
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कांग्रेस आन्दोलन को इस उपवास से क्या ल्ञाभ हुआ ! महा 
गाधीवादी श्री पद्टामि सीता रमेया को भी स्वीकार करना पडा कि 
महात्मा गाधी द्वारा अछूतों की समस्या की ओर जनता का ध्यान 
आकर्षित कर लेने से राष्ट्रीय आन्दोलन को हानि हुईं १। 

सन्‌ १६३२ के सत्याग्रह आन्दोलन का क्रम कुछ विचित्र-सा 
रहा। महात्मा गाधी तो सन्‌ १६३१ में सत्याग्रह आन्दोलन को 
स्थगित अंग्रेज़ो का हृदय परिवर्तन करने के लिये गोलमेज़ कानफ्रेस में 
चले गये उनके पीछे कुछ तो नोकरशाही के दमन जारी रखने के 
कारण और कुछ ख्तंत्रता और अधिकार प्राप्त करने की भावना 
आम जनता तक पहुँच जाने के कारण आन्दोलन की धूनी सुलगती 
ही रही | महात्मा गाधी गोलमेज़ कानफ्रेंस से असतुष्ट होकर आ रहे 
थे। उनका विचार तो शायद आते ही आन्दोलन आरम्भ करने का 
नही था हालाँकि इगलेरड में वे अपने वयानों में यही कहते रहे कि 
वे लौठकर सत्याग्रह शुरू करेंगे २। लौटकर लाड्ड विजल्िगंडन को 
तार दे समझोता बनाये रखने की इच्छा भी उन्होने प्रकट की ३। 
ब्रिटिश सरकार शत्रु को अवसर देने की नीति में विश्वास नहीं 
करती । महात्मा गाधी की बात दूसरी है, अपने विरोधी के आराम 
का ख्याल कर वे स्वराज्य प्राप्ति के आन्दोलन में भी रविवार और 
प्रत्येक सरकारी छुट्टी के दिन सत्याग्रह बन्द कर देते हँ। साहब के 
शिकार में विध्न नहीं पडना चाहिये, स्वराज्य भले ही एक दिन 
देर से सही। अस्तु, समभोते की इच्छा प्रकट करने पर भी सरकार 
ने आड््डिनेन्स जारी कर महात्मा गाधी तथा उनके दल बल को 
गिरफ्तार कर जेलो में पहुँचा दिया। श्रान्दोलन चला तो गाधीवादी 
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नीति पर ही था परन्तु कमान और देख रेख का काम महात्मा गाधी 
न कर सके इसलिये वह चोटी के लीडरो के बिना ही देश भर में 
फेल गया। यह जानते हुए. भी कि किसान वास्तव में ही लगान 
अदा नहीं कर सकते, कांग्रेस यद्यपि गाधीवादी नीति नहीं चाहती थी 
कि आन्दोलन लगान बन्दी का रूप ले परन्तु जनता इसी बात पर 
ज़ोर दे रही थी। आखिर वहुद मज़बूर होकर वेबसी की हालत से 
कांग्रेस को सरकार से समझोता हो जाने तक के समय के लिये लगान 
मुल्तवी की इजाज़त देनी पडी #&। आन्दोलन ने उग्ररूष धारण कर 
लिया यहाँ तक कि लगभग नब्बे हज़ार व्यक्ति जेल पहुँच गये | 
ऊपर बताई गई परिस्थिति से स्पष्ट है कि इस आन्दोलन के बारे मे 
गाधीवादी नेता ओर जनता की राय एक न थी। महात्मा गाधी जेल 
में बन्द होने के कारण आन्दोलन पर नियंत्रण नही रख सकते थे | 
ऐसी अयस्था में सन्‌ १६३२ सितम्बर में उन्होंने अछूतों की वोदो के 
प्रश्न पर अनशन कर दिया | इस अनशन का प्रभाव राष्ट्रीय 
आन्दोलन पर जो पडा वह हम ऊपर बता आये हैं, अर्थात्‌ श्रान्दोलन 
में शिथित्षता आ गईं। उपवास आरम्भ करने से पहले महात्मा गाधी 
ने एक बयान प्रकाशित किया--“यह उपवास उन ल्लोगो के विरुद्ध 
है जिनका मुझ पर विश्वास है। चाहे वे भारतीय हो या विदेशी । 
यह उपवास उनके विरुद्ध नहीं जिनका मुझ पर विश्वास नहीं। इस 
उपवास का प्रधान उद्देश्य तो हिन्दू श्रन्तःकरण से ठीक-ठीक धामिक 
कार्यशीलता उत्पन्न करना है !” + हिन्हुओ के हृदय में क्या कार्य- 
शीलता पेदा हुईं इसका कोई वर्णन कही नहीं सिलता परन्तु महात्मा 
गाधी का विश्वास है कि उनका प्रत्येक उपवास देश का कल्याण कर 
उसे उन्नति की ओर ले जाता है। हमें गांधीवाद की नीति को हिन्दू 
धर्म के हानि लाभ की दृष्टि से नही, परन्तु राष्ट्रीय दृष्टिकोण से देखना 
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है और इसका उत्तर हमे श्री पद्टामि सीतारमेया कैशण्सेंट्ल मिल 
चुका है। 

आन्दोलन चल रहा था परन्तु गाधीवादी नीति पर नहीं। राष्ट्रीय 
अन्दोलन करनेत्रालों ओर सरकार में दाव-पेंच हो रहे थे । काग्रेस शल् 
उठाने के उपाय को छोडकर दूसरे सभी उपायो से सरकार का काप 
रोकने का यत्ष कर रही थी। मद्मत्मा गाधी ने एक बयान निकाल कर 
इस तरीक़े की निन्‍दा को । परन्तु काग्रेत करती क्या ; उनके पास दूसरा 
उपाय न था। महात्मा याधी के एक अनशन का प्रभाव राष्ट्रीय आन्दो- 
लन पर देखा जा चुका था। महात्मा याधी ने मई १६३३ में दूसरे अ्रन- 
शन का एलान किया । यह अनशन अपनी तथा हरिजन आन्दोलन के 
कार्यकर्ताओं की पवित्रता के लिये महात्मा गाधी ने करने का निश्चय 
किया था | इस अनशन की ख़बर पा सरकार ने हुकुम दिया कि जिस 
भाव ओर उद्देश्य से महात्मा गावी उपवास कर रहे हैं, उसे ध्यान मे 
रख उन्हे रिह् कर दिया जाय । महात्मा गाधी रिह्य कर दिये गये | 
महात्मा गाधी को मौक़ा मिल गया | रिहा होते ही उन्होने छः हफ्ते 
के लिये सत्याग्रह मोकूफ कर देने की सिफारिश की। सरकार से भी 
उन्होने अपील की कि यदि वह देश में शान्ति चाहती है, तो उसे सब 
सत्याग्रहियो को रिहा कर देना चाहिये। इसके बाद वे कांग्रेस और 
सरकार में समझोता कराने का यत्र करेंगे। महात्मा गाधी की अपील 
काग्रेस ने तो मान ही ली परन्तु सरकार ने ठुकरा दी। सरकार को 
ऐसा “सोदा” मंजूर न था। सत्याग्रह दूसरी दफे फिर छः हफ्ते के 
लिये मोकूफ किया गया ओर महात्मा गाधी ने वायसराय से मिलकर 
उन्हे अपनी मेकनीबत का विश्वास दिलाने की आज्ञा माँगी। फिर 
भी आशा न मिली | महात्मा गाधी ओर नेता भयकर दुविधा में पढ 
गये | जिस प्रकार आन्दोलन चल रटा था, वह तरीका महात्मा माघी 
को मजूर न था ओर जिस तरह वे चाहते थे उस तरह आन्दोलन चल 
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नहीं सकता था। सरकार हृदय परिवततन करने के लिये तैयार न थी | 
आख़िर काग्रेस का सम्मान क्वायम रखने का यह उपाय निकाला गया 
कि व्यक्तिगत सत्याग्रह जारी किया जाय । कांग्रेस कमेटियों झोर युद्ध 
कमेटियों को बरखास्त कर दिया गया। 

व्यक्तिगत सत्याग्रह आरम्म किया सबसे पहले महात्मा गांधी ने। 
उन्होंने साबरमती आश्रम को तोड दिया। असहयोगी होने के नाते 
सावरसमती आश्रम की भूमि पर वे लगान अदा नहीं कर सकते थे इस- 
लिये आश्रम की भूमि उन्होंने सरकार की ही नज़र करदी | असहयोग 
का यह ढंग सासारिक बुद्धि से नही, आध्यात्मिक बुद्धि से ही समझा 
जा सकता है। थअ्रसहयोग के इस कार्य को सफल समझा जाय या अस- 
फल कुछ कहा नहीं जा सकता क्योकि सरकार ने भूमि लेने से इन- 
कार कर दिया | यदि दीनता दिखाकर सरकार का हृदय पिघताना 
ही उद्देश्य था तो उसमे मी सफलता नहीं मिली। इस घटना श्रौर 
पिछली घटना को देखने से असहयोग कांग्रेस की ओर से नहीं, सरकार 
की ओर से ही हुआ | महात्मा गाधी फ़िर पकड़े गये | जेल में अ्रसुविधा 
होने के कारण उन्होंने अनशन किया और छूट गये #। छूट जाने पर 
फिर सत्याग्रह करना उन्हे रुत्य ओर अहिंसा के विरुद्ध जेंचा | 

सत्याग्रह के इस लम्बे-चोड़े अनुमव के बाद महात्मा गाघी ने एक 
महत्वपूर्ण वक्तव्य ७ अप्रैल १६३४ के दिन प्रकाशित किया। इसी 
चक्कब्य में काग्रेस के लिये आगे का प्रोग्राम था| इस वक्तव्य के कुछ 
महत्वपूर्ण अंग इस प्रकार हैं;:-- 

“मैने इस वक्तव्य का ससविदा अपने मोन दिवस में सरता नामक 
स्थान पर २ अप्रैल को तैयार किया था |”“मेरे वक्तव्य का एक-एक 
शब्द गहन आत्म-चिन्तन, हृदय की ठटोल और ईश्वर प्रार्थना का 
परिणाम है। 
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४५“ में अनुभव करता हूँ जनता को सत्याग्रह का पूरा संदेश 
नही मिता है ; क्योंकि संदेश जनता तक पहुँचते-पहचते अशुद्ध हो 
जाता है। मुझे यह प्रतीत हो गया है कि आध्यात्मिक सदेश पार्थिव- 
माध्यम ( दुनियाबी तरीक्षों ) द्वारा पहुँचाने से उसकी शक्ति कम होजाती 
है। आव्यात्मिक संदेश तो स्वयम्‌ ही अपना प्रचार कर लेते हैँ । "*?# 

महात्मा गाघी ने अपने अनुभव से जान लिया कि सत्याग्रह का 
आव्यात्मिक संदेश तो अचूक और कमी असफल न होनेवाली शक्ति 
है परन्तु यह सदेश जनता तक रेल, तार, डाक था दूसरे ऐसे तरीकों से 
पहुँचता है जो आध्यात्मिक न होकर भौतिक हैं, इसलिये इस सदेश 
की शक्ति निबंल पड जाती है। इस अनुमव के बाद भी उनके आध्या- 
त्मिक सदेश जनता तक इन्ही सब्र साधनों द्वारा ही पहेँचते हैं। तब 
इन संदेशों की सझलता की श्राशा वे किस प्रकार कर सकते हैं १ इस 
तक को हम यदि एक कृदस ओर आगे बढायें तो भयकर दुविधा में 
पड जाते हैं| मनुष्य का शरीर ओर इन्द्रियाँ पार्थिव यानी भौतिक 
पदार्थ हैं। जिध आपव्यात्मिक सदेश को महात्मा गाधी अपने भीतिक 
शरीर की जिह्ना से कह देते हैं, वह संदेश भोतिक पदार्थ के सम्बन्ध 
में आते ही अशुद्ध या निवल हो जाता है। इससे एक क़दम ओर 
आगे बढिये, कोई व्यक्ति कितना ही वडा महात्मा क्यों न हो, उसका 
दिमाग़ भोतिक पदाथों से ही बना होगा | ऐसी हालत में ज्यों ही 
संदेश महात्मा के विचार या मधत्तिष्क में आया, वह अशुद्ध हो 
जायगा। अ्रभिप्राय यह है कि आध्यात्मिक सदेश चाहे वह कितनी 
ही प्रवल शक्ति क्यों न हो पृथ्वी पर शरीर घारण करनेवाले मनुष्य के 
काम नहीं आ सकता | यह जानकर भी गाधीवाद मनुष्य का कल्याण 
आध्यात्मिक सदेश द्वारा ही करने पर तुला हथआ है। 

सत्याग्रह की आध्यात्मिक शक्ति चाहे जितनी बडी हो परन्तु उसकी 
क कांग्रेस का इतिहास पु० ५८३१ 
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सफलता के बारे में महात्मा गाधी की राय यह है;-... ५"“““असनेक 
व्यक्तियों के जेसे देसे सत्याग्रह का परिणाम चाहे कितना ही बढा 
रहा हो, पर वह न तो आतंकवादियों के ही हृदयों तक पहुँच सका 
न शासक वर्ग के हृदयों तक, शुद्ध सत्याग्रह का दोनों के ही हृदयों 
तक पहुँचना अनिवाये है |”““““इसकी सत्यता की जाँच करने 
के लिये सत्याग्रह एक समय में एक ही आदमी को करना 
चाहिये"“****? #& अपने अनुभव से महात्मा गाप़ी जिस परिणाम पर 
पहुँचे हैं, उसमें हम इतना ओर जोड देना चाहते है क्रि सत्याग्रह 
साधनद्वीव लोगों के शरीर की शक्ति का शोषण करनेवाले पूँजीपति 
लोगो के हृदय तक भी नहीं पहुँच सका | अस्घु यह सब देखकर 
महात्मा गावी ने निश्चय किया कि आइन्दा सत्याग्रह करने का 
अधिकार केवल उन्हीं को होगा। जनता के लिये उनका सदेश 
यह था।;--- 

४ “““आपयन्दा से वे लोग जो मेरे प्रत्यक्ष दिये गये या श्रप्रत्यक्ष 
रूप से समझे गये परामश के अनुसार स्वराज्य प्रासति के लिये सत्याग्रह 
करने को प्रेरित हुए हों, कृपाकर सत्याअरह करने से रुक जायें [! + 

महात्मा गाधी के इस एलान से पॉच वए के सत्याग्रह आन्दोलन 
का अन्त हो गया | सत्याग्रह समाप्त करने के एलान के साथ सत्याग्रह 
आरम्म करने के एलान की ठुलना करना वे मोक्ा न होगा। २७ 
फ़रवरी सन्‌ ३० का वह एलान यो था:--- 

“इस दफे सविनय आशा भंग आन्दोलन आरम्भ होने पर रुक 
नही सकेगा और उस समय तक नहीं समाप्त होगा जब तक कि एक 
भी सत्यात्रह्दी जेल से बाहिर रहेगा या जीवित रहेगा |? 

पहले सत्याग्रह आन्दोलन में गाधीवादी ने नीति एक वर्ष में 
स्व॒राज्य प्राप्त करने की प्रतिज्ञा को जिस प्रकार पूरा किया उसी प्रकार 
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दूसरे सत्याग्रह आन्दोलन की आमरण सत्याग्रह युद्ध की प्रतिशा को 
भी पूर कर दिखाया। इस सब असफलता के बावजूद भारत के 
राष्ट्रीय आन्दोलन की नकेल गाधीवादी नीति के ही हाथ में हे । हमारे 
राजनीतिनों को गाधीवादी नीति के सिवा राष्ट्रीय आन्दोलन का कोई 
दूसरा उपाय ही दौखता नहीं | 

क्िस्मत की वात, जिस समय महात्मा गाधी ने सत्याग्रह आन्दोलन 
स्थगित करने का यह बयान 'सरसाः? में तेयार किया उसी समय दिल्ली 
में स्वर्गीय डाक्टर अन्सारी ने कोन्सिलों में जाकर स्वराज्य के लिये 
युद्ध करने का कांग्रेसी एलान तेयार कर लिया था। महात्मा गाधी ने 
१६२४ से असहयोग ओर कोन्सिल प्रवेश का मेल असम्भव समझा 
था परन्तु १६३४ मे उन्होने कोन्सिल प्रवेश के प्रस्ताव का स्वागत 
किया | हुआ वही जो होना था, सत्याग्रह के आन्दोलन ने फिर 
कोन्तिलों के मरघट में जाकर विश्राम लिया | 

स्वभावतः प्रश्न उठता है कि तीसरे सत्याग्रह आनन्‍्दोज्नन का 
परिणाम क्‍या होगा १ इस प्रश्न का विचार करने से पहले हम 
गाघीवाद के क्रियात्मक कार्य-क्रम पर एक नज़र डाल लेना आवश्यक 
समभते हैं । 4 


+ समाजवाद की दूसरे वादों नादीवाद, प्रजातंतरवाद, गाधीवाद, अरा- 
जकबाद आदि से जानने के लिये का० सशुपाल कौ पुस्तक माक्सैवाद 
मूल्य ९॥) उपयोगी होगी १ वि्लद कार्यालय, छूखनऊ से प्राष्य १ 
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समाजवाद का चोला 

सन्‌ १६३४ के बाद से कांग्रेस का क्रान्तिकारी कार्य-क्रम वैधानिक 
सुधारों को क्रियात्मक रूप देने की ओर बह गया | सन्‌ १६२० के 
आन्दोलन के बाद ही काग्रेस के कुछ लोग आन्दोलन को वेधानिक 
कशसकश से न फेंसाकर सार्वजनिक रूप देने की मॉग करने लगे थे | 
१६३४ में यह बात बहुत स्पष्ट हो गई | राजनेतिक कार्यकर्ता मेहनत 
करनेवाली जनता के सम्पर्क मे आये | उनकी अवस्था ओर शक्ति का 
उन्हे ज्ञान हुआ। उन्होंने अनुभव किया कि विदेशी साम्राज्यशाही 
के विरुद्ध जनता का यही माग लड सकता है| शोषण और गुलामी 
इस श्रेणी के लिये जीवन-मरण का प्रश्न है। इनके सामने सम्पत्ति- 
शाली श्रेणी की तरह कस या अधिक अधिकारों से संतुष्ट हो जाने 
का प्रश्न नहीं । 

व्यापक जाणति के कारण किसान, मज़दूर तथा नोकरी पेशा लोग 
भी शासन ओर व्यवस्था में परि्तंन कर अपनी अवस्था सुधारने की 
बात सोचने लगे। आन्दोलन में इस नयी प्रवृत्ति का आधार केवल 
विदेशी शासन के प्रति भाव॒कता भरी घृणा ओर देश भक्ति ही नहीं। 
शोषक चाहे हिन्दुस्तानी हो या विदेशी, सभी के हाथ से शोषण का 
अधिकार यह लोग ले लेना चाहते हैं। इनकी माँग है श्राम जनता 
के जीवन से सम्बन्ध रखनेवाले प्रश्नो को कांग्रेस के कार्य-त्र्म में रथान 
हो। स्वराज्य का रूप स्पष्ट किया जाय | काग्रेस की नीति शोपण 
समाप्त कर मेहनत करनेवाली जनता के हाथ में शासन का अधिकार 
देना हो | इस भावना से मज़दूर संगठनों ने राजनीति में भाग लेना 
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शुरू किया और किसान सभायें भी कायम होने लगीं। देश में पूँजी- 
बाद का विकास हो जाने से इस प्रकार के आन्दोलन के लिये परि- 
स्थितियाँ पेदा हो चुकी थीं परन्तु इसकी प्रेरणा आई शोपितों के उस 
संसार व्यापी आन्दोलन से, जो कम्यूनिज्म ओर समाजवाद के सिद्धातो 
के अनुसार ससार से शोषण की व्यवस्था को समाप्त कर श्रेणी रहेत 
जन समाज की स्थापना करना चाहता हे | 

यह आन्दोलन आरम्भ मे कांग्रेस के सगठन के बाहर ही आरम्भ 
हुआ। जिन लोगों ने इस आन्दोलन का बीज भारत में बोया, कांग्रेस 
में पूँजीवादी श्रेणी की प्रधानता को देख वें उस पर भरोसा न कर 
सके। सबम कांग्रेस में भी पुकार उठने लगी कि स्वराज्य का अथे 
सबब साधारण जनता के जीवन म आनेवाली कठिनाई दूर कर उन्हे 
आत्म-निर्शय का अधिकार देना होना चाहिये। कांग्रेस का यह अ्रग 
मध्यम श्रेणी का भाग था। प्ूजीपति श्रेणी के हित के लिये राष्ट्र की 
शक्ति का उपयोग इन्हें खब्कने लगा परन्तु इनकी कल्पना बिलकुल 
साधनहीन जनता (?0|6(878४) का शासन कायम करने की न थी | 
समाजवाद के छिद्धान्त इन्हे ठोक जान पड़े क्योंकि यह श्रेणी साधन- 
हीन जनता की सहायता से पूँजीवादी श्रेणी के एक छुत्र अधिकार को 
तोडकर श्रपना अधिकार कायम करने की आशा कर सकती थी । इस 
श्रेणी के नेता के रूप में पं० जवाहरलाल ने समाजवाद की ओर जनता 
का ध्यान दिलाया, कांग्रेस में आद्शों ओर कार्य-क्रम की छान-बीन की 
प्रद्नत्ति पेदा हुई । कांग्रेस की जायति सब्यम श्रेणी ने ऑखे खोलकर देखा, 
देश की राजनेतिक, सामाजिक और आयिक व्यवस्था में परिवर्तन किये 
बिना विरासत के रूप में पूँजीपति श्रेणी अग्ेज़ों से जिस प्रकार का 
स्॒राज्य लेना चाहती है, उसमे मध्यम श्रेणी का कोई महत्व न होगा | 
पूंजीवाद का शीघ्रगामी विकास उन्हे भी ठुरत ही साधनहीन श्रेणी के 
ठायरे में पहुँचाकर वेबस कर देगा | इस सत्य को अनुभव कर शिक्षित 
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मध्यम श्रेणी की सहानुभूति मेहनत करनेवाली, शोषित झ्राम जनता के 
प्रति होने लगी | मध्यम वर्ग की इस राजनैतिक चेतना ने समाजवादी 
विचारों को प्रोत्साहन दिया, स्वयम्‌ कांग्रेस सें समाजवादी दल की 
स्थापना हो गईं। 

कांग्रेस के बाहर कम्यूनिस्ट और कांग्रेस के भीवर समाजवादी 
पार्टी ने कांग्रेस के राजनेत्िक कार्य क्रम की आलोचना शुरू की और 
अधिक ; व्यापक ओर उम्र कार्य-क्रम की तजवीज़ कर जनता की 
सहानुभूति को आवर्थित वरना शुरू किया। देश के राजनेतिक 
क्षेत्र मे यह लोग गाधीवादी कात्रेस नीति के प्रतिहवन्दी बन गये। 
यह लोग न वेबल एक दूसरा राजनैतिक उद्देश्य लेकर आये, बल्कि 
इनकी विचारधारा ही दूसरी है। दोनों के सामाजिक श्रोर राजनेतिक 
आदर्श अलग-अलग हैं | गाधीवाद का शजनेतिक उद्देश्य है, भारत 
की सामाजिक अवस्था मे उथल-एुथल्न किये बिना विदेशी सरकार के 
हाथ से आज़ादी प्रात करना । भारत के समाजवादी चाहते हैं, देश को 
सामाजिक, आर्थिक और राजनैतिक अवस्था में आमृल परिवर्तन 
करना | समाज में ऐसी व्यवस्था स्थापित करना कि कोई श्रेणी दूसरी श्रेणी 
पर शासन न कर सके, न कोई देश दूसरे देश पर शासन कर सके | 

राजमैतिक या सामाजिक त़ेत्र में कोई भी कार्य-क्रम जनता के 
सहयोग के बिना सफल नहीं। हों सकता | जनता का विश्वास शोर 
सहयोग ही क्रान्ति की एकमात्र शक्ति है। किसी भी कार्य-क्रम की 
सफलता के लिये जनता का सहयोग ओर शक्ति ज़र्री है। चाहे 
तो;जनता अपने हितों को पहचानकर स्वरय॑ अपने हाथ में शक्ति प्राप्त 
करने के लिये अपनी शक्ति लगाये, चाहे जनता को विश्वास के चक्र 
में पँताकर शोपक ओेणी उनका सहवोग प्राप्त करले । जनता की शक्ति 
के बिना कुछ हो नही सकता । जब तक काग्रेंठ को जनता का सहयोग 
न मिला, वह एक निर्वल सस्था वनी रही। गाधीवादी नीति के 
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अनुसार जनता की ग्ररीबी का चर्चा कर, जनता को आन्दोलन में 
कुर्बानी का अवसर देकर कात्रेस ने सर्वताधारण की सहानुभूति अपनी 
ओर करली। कांग्रेस की गाधीवादी नीति ने जनता की गरीबी का 
चर्चा किया, जनता के प्रति सहानुभूति दिखाई परन्ठ शक्ति जनता के 
हाथ मे देने की वात कभी न कही | तिस पर भी कांग्रेस का कार्-क्रम 
दूसरे राजनेतिक दलो की अपेज्ञा जनता को अधिक अपना जान पडा 
ओर काप्रेस सभी राजनेतिक दलों ते अधिक वलवान बन गई। 
इस बात में समाजवादी विचारधारा का कार्य क्रम गाधीवादी राजनीति 
से आगे निकल जाता है । जनता इस कार्य-क्रम पर अधिक विश्वास 
कर सकती है| समाजन्गदी कार्य-क्रम समाज की व्यवस्था इस ढण 
से कायम नही करना चाहता कि जनता को कुर्बान करके ठाऊुर 
लोगों के स्वार्थ पूरे होते रहे | वह रामाज की व्यवस्था ओर शासन 
का अधिकार जनता के हाथ में ही तौवना चाहता है। जनता की 
दुख भरी हालत की' ओर तो वह ध्यान दिलाता ही है परन्तु इसके 
साथ ही वह इस दुदंशा के वास्तविक कारणों को मी प्रकट करता है 
ओर एक क्रान्तिकारी कार्य-क्रम मी पेश कर सकता है | शोपषित जनता 
में जागृति आते ही वह इस वात को ज़रूर अनुभव करती है कि 
उनकी मेहनत का फल उनसे छीन लिया जाता है, ऐसा नहीं होना 
चाहिये। वे इस बात को समझने लगते हैं कि उनकी मेहनत से 
पैदा ज़रूरत की चीज़ो से बाज़ार पटे पडे हैं परन्तु उनकी ज़रूरत पूरी 
नही हो सकती | वे अनुभव करते हैं कि मेहनत करनेवाली शेणी के 
परिश्रम से समाज में पेदावार के ऐसे साधन ओर शक्ति तेयार है, 
जिससे ज़रूरतमन्दों को तकलीफ दूर होनी चाहिये, पर ऐसा नही हो 
पाता। लाखों झ्रादमी मेहनत करने ओर अपना पेट भरने का अवसर 
नहीं पाते । एक ओर तो लोग आवश्यक पढायों के बिना तकलीफ 
पाते है, दूसरी ओर लोगो को आवश्यक पदार्थ पेदा करने का अवसर 
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न दे बेकार बना दिया जाता है। पेदावार के साधन होते हुए और 
पंदावार की आवश्यकता होते हुए भी किसी को बेकार क्यों रखा 
जाय १ जनता यह भी अनुभव करती है कि पेदावार के साधनो और 
पैदावार का ग्रलत॒ उपयोग होने की जिम्मेवारी उन्हीं लोगों पर है 
जिनका इन वस्तुओं पर अधिकार है, जो इनके मालिक बने हुए है। 
पैदावार के जिन साधनों को हज़ारों आदमी मिलकर चलाते हैं, जो 
साधन हज़ारों लाखो आदमियो के उपयोग के लिये पदाथ तेयार 
करते हैं, उनके व्यक्तिगत सम्पत्ति बनने से उनका उपयोग हज़ारों 
लाखो व्यक्तियों के हित के विचार से नहीं, एक व्यक्ति के मुनाफे के 
लिये होता है। सम।जवादी विचार धारा इस सब संकट से समाज को 
बचाने का क्रियात्मक उपाय भी जनता को बताती है । 

सम्पत्ति की मालिक श्रेणी, उसकी धन-दौलत की शक्ति चाहे 
जितनी बडी हो, समाज में उसकी संख्या आठे में नमक के बराबर है | 
यह श्रेणी अपने व्यक्तिगत स्वार्थ के कारण समाजवादी विचारधारा से 
घबराती है ओर अपना नुक़त़्ाम समझ सकती है| परन्तु हज़ार में से 
नो सो निन्नानवे जनता इस कार्य-क्रम से साहस ओर उत्साह प्राप्त 
करती है। उसके पास कुछ है ही नहीं, उससे छीना क्या जायगा १ 
अगर वह कुछ खो सकती है तो केवल उसे शोपण मे जकडे रखनेबाले 
बन्धनों को जिन्हे खोकर वे स्वतंत्र हो जायेंगे | 

मध्यम श्रेणी के शिक्षित व्यक्ति भी जो वूरदर्शिता से काम लेते हैं, 
जो अपने आपको समाज का श्रंग समभकर समाज के कल्णण में 
अपना कल्याण समभते हैं, सम्पूर्ण समाज के विकास के विचार से 
समाजवादी कार्य-क्म की ओर आकर्षित हुए बिना नहीं रह सकते | 
यही कारण है, कि संतार भर की पूँजी ओर साधव समाजवादी विचार 
धारा के विरुद्ध होते हुए भी साधनहीन श्रेणी का यह श्रान्दोलन 
संसार का सबसे अधिक विस्तृत ओर बलवान आन्दोलन वन गया | 
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भारत के राजनैतिक क्षेत्र में भी यह भावना इतनी तेज़ी से फेली कि 
कांग्रेस का नियंत्रण करनेवाली श्रेणी ओर गाधीवाद इससे घवरा उठे । 

समाजवादी विचारधारा का उद्देश्य है, समाज में सत्र व्यक्तियों 
को कमाई या पैदावार करने का अवसर समान रूप से मिले और सत्र 
व्यक्तिवों को अपने परिश्रम से की गई पेदावार पर समान रूप से 
अधिकार हो । इस उद्देश्य को प्राप्त करने के लिये समाजवाद उपाय 
बताता है कि पैदावार के साधनों को समाज की सम्पत्ति बना दिया 
जाय | मनुष्य का जीवन पैदावार ( जीवन रक्षा ) के साधनों पर निर्मर 
करता है। जो व्यक्ति या श्रेणी जीवन रक्षा फे साधनों की मालिक 
होगी, वही व्यक्ति या श्रेणी समाज के मालिक हो जायेंगे और शेष 
व्यक्तियों या समाज को ऐसे मालिकों के हितों को पूरा करने के लिये 
अपना जीवन लगाना पड़ेगा । समाज से मालिक और दास, शोपक 
ओर शोषित का भेद मिटाने के लिये समाज में अधिकार श्रौर अ्रवसर 
की समानता लाने के लिये एक हीउपाय है कि पेदावार के साधनों पर 
किसी व्यक्ति या श्रेणी का हक न हो, किसी को ऐसा अवत्तर या अधि- 
कार न हो कि दूसरों के जीवन की स्वतंत्रता छीन सके | समाज की 
व्यवस्था इस ढंग पर होने से ही सब व्यक्तियों को समान रूप से 
स्वतत्रता मिल सकती है ओर सम्पूर्ण समाज स्वतंत्र हो सकता है। 
जनता अपने चारों ओर जीवन के मार्ग में र्कावटे ओर अ्रड्चने 
देखती है । समाजवाद उसे जीवित रहने ओर विकास का अवसर देने 
के लिये तेयार है इसलिये उसकी ओर जनता की सहानुभूति होना 
स्वाभाविक ही है। 

गावीबाद मनुष्य के जीवन का उद्देश्य परमेश्वर से साक्षात्कार 
करना बताता है परन्तु उसके साथ ही उसका एक सासारिक या राज- 
नेतिक उद्देश्य भी है। यह उद्देश्य 'रामराज्य? की स्थापना है | रामराज्य 
का रूप चाहे जेसा हो, इसमे लाभ चाहे जिस किसी का हो, इसे क़ायम 
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करने के लिये जनता की सहानुभूति ओर सहयोग प्राप्त करना ज़रूरी 
है। एक समय भारत के राजनैतिक क्षेत्र में सबसे अधिक उम्र कार्य- 
क्रम पेश बरने ओर आम जनता के प्रति सहानुभूति दिखाने के कारण 
जनता का आकर्षण यगाधीवाद के राजनेतिक कार्य-क्रम की ओर होगया 
था | परन्तु इस कार्य-क्रम से कुछ पल निकलता न देख और मुऊ़ाबिले 
में समाजवादी विचार धारा आ जाने से जनता उस ओर ख़िंचने लगी। 
सन्‌ १६२० के आन्दोलन के बाद से विशेष कर १६३४ से गाधीवाद 
भारत की जनता पर अपना प्रभाव क्रायम रखने के प्रयत्न मे लगा हुआ 
हे । इस उद्देश्य को पूरा करने के लिये गाधीवाद ने जनता के धर्म प्रेम 
की शरण ली | वह कमश: घामिकता का रूप लेने लगा | १६२० में 
वह एक शुद्ध राजनेतिक आन्दोलन के रूप मे जमता के सामने आया 
परन्तु उसके बाद से वह नेतिकता---जीवन की फिल्लासफी-का रूप धारण 
करने लगा । यहाँ तक कि देश के राजनैतिक उद्देश्य स्व॒राज्य से भी 
ऊँचा स्थान उसने संसार से सत्य, अहिंसा और न्याय की स्थापना पर 
दिया | गाधीवाद को इतनी व्यापक वस्तु बनाने का प्रयोजन है, जनता 
की सत्य, अहिंसा ओर व्याय की भावना के नाम पर अपील कर उनके 
मस्तिष्क पर प्रभाव डालना । 

गाधीवादियों की नीति सममने के लिये एक बात की ओर ओर 
ध्यान देने की आवश्यकता है। कुछ लोगों का विश्वास तो गराधीयाद 
मे इसलिये है कि आध्यात्मिकता, वैराग्य ओर त्याग पर श्रद्धा के 
संस्कारों के कारण वे इसे मुक्ति का मार्ग रामझूते हें, सातारिक उन्नति 
और समृद्धि के झगड़े मे फेंसने की उन्हे ज़रूरत नहीं। दूसरे लोग 
ठाकुर श्रेणी के है, गाधीवाद की नीति से उनके हितों की रक्षा होती 
है | जब यह प्रश्न आता हे कि सकटो से मुक्ति प्रात्त करने का उपाय 
जनता समाजवाद से करे या गाधीवाद से, तब साधनों की मालिक 
ठाकुर ओेणी की सम्पूर्ण शक्ति सम्ाजवाद के विरोध में गराधीवाद के 
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समर्थन के लिये खड़ी हो जाती है | गाघीवाद के समर्थन के लिये चाहे 
जनता के हृदय से आवाज़ न भी उठे, परन्ठु ठाकुर श्रेणी की इच्छा से 
प्रचार के सभी साधन जनता के प्रतिनिधि बन एक स्वर से चिल्ला कर 
कहने तगते हैं--गाधीवाद ही हमारे लिये एक मात्र मार्ग है ओर 
महात्मा गाधी ही दरिद्र ओर साधनहीन श्रेणी के एक मात्र झराध्यदेव 
हैं। जनता को राजनेतिक आन्दोलन के मोर्चे पर लासे के वाद जब 
गाधीयाद ने अवतुमभव किया कि अपने हितो को प्राप्त करने के लिये 
जनता गाधीवाद के राजनैतिक उद्देश्य ठाकुरशाही के शासन, रामराज्य 
को ही समाप्त कर देना चाहती है तो गाधीवाद ने राष्ट्र की राजनेतिक 
भावना को रचनात्मक कार्य-क्रम में बहा देने का प्रयत्न करना शुरू 
किया । 

गाधीवाद का रचनात्मक कार्य-क्रम है क्या ? जनता अपनी अवरथा 
से असंतुष्ट हो कर शोषण की व्यवस्था को बदल देना चाहती है । 
गावीवाद का प्रयोजन है पुरानी व्यवस्था की रक्षा करना, इसलिये 
गाधीवाद जनता को समभझाता है कि तुम्हारे असंतोष के कारणों को 
रचनात्मक कार्य-क्रम द्वारा दूर किया जा सकता है, व्यवस्था को बदलने 
की बात छोडो ! जनता की राजनेतिक प्रगति और आर्थिक कारणो से 
पैदा होनेवाले असंतोष के प्रवाह को रचनात्मक कार्य-क्रम के रेगिस्तान 
में सुखा देने का प्रयत्न ही भारत की ठाकुरशाही की रक्षा का एकमात्र 
साधन गांधीवाद को मिला है। मज़ा यह है कि रचनात्मक कार्य-क्रम 
जोकि स्पष्टतीर पर आर्थिक प्रश्न है, उसे भी आव्यात्मिक रग देने की 
चेष्टा की जाती है ताकि जनता उपयोगिता के विचार से उसकी जाँच न 
कर, भगवान से साक्षात्कार का उपाय समझ कर स्वीकार कर ले | 

यह देखकर कि शोषण का अन्त कर समानता लानेवाला 
समाजवाद का कार्य-क्रम जनता को अपील करता है, जनता पर अपना 
प्रभाव कायम रखने के लिये गाधीवाद ने भी अपने कार्य-क्रम का 


कं 
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उद्देश्य शोषण का अन्त ओर समानता लाना बताया |) भारतीय जनता 
की रुचि उस ओर खीचने के लिये अपने का्ब-क्रम को गाधीवाद ने 
अहिसात्मक साम्यवाद, आध्यात्मिक साम्बवाद, भारतीय साम्यवाद 
आदि नाम दिये। जनता को यह विश्वास दिलाने का यज्ञ किया 
गया कि याधीवाद से समाजवाद के सब उद्देश्य पूरे हो जायेंगे। 
गावीवाद को एत्तराज़ है केवल समाजवाद के काय-क्रम से क्योंकि 
उसमे श्रेणी सबष और हिंसा है, उससे मनुष्य ओर समाज भगवान्‌ 
से विमुख हो जाते हैं। गोया कि गाधीवाद में समाजवाद की पश्चिमी 
सभ्यता से आनेवाली सभी बुराइयॉँ निकालकर उसे शुद्ध और 
आध्यात्मिक बना दिया गया है * | 

भारतवासियो को यह भी समझाया जाता है कि पश्चिम की 
परिस्थितियों में बैदा हुए. सिद्धान्त भारत की सम्यता और संस्क्षति 
अनुकूल नही हो सकते, दोनों देशो के दृष्टिकोण मे अन्तर है। समाज- 
वाद के सिद्धान्त भारत के लिये लायू नहीं हो सकते वर्योकि वे पश्चिम 
में वैद्य हुए हैं परन्‍्ठ सावरमती आश्रम में पैदा हुए सिंद्धान्तों के पोलेंड, 
आपह्टिया और इंगलैड मे फिट आ जाने की आशा कर उन्हे गधीवाद 
का उपरेश मज़ें में दिया जा सकता है | यदि किन्हीं सिद्धान्तो को 
केवल इसलिये हेय समझ लिया जाय कि वे भारत में पेंदा नही हुए तो 
भारत का दर्शन शासत्र मी केवल भारत के लि ये ही रह जायगा | इस 
प्रकार की द्वेश पूर्ण देशमक्ति से संसार मे कभी शान्ति नहीं हो सकती | 
समाजवाद का सिद्धान्त है कि मनुष्य का जीवन पैदावार के आाधनों 

+ “गाधीदाद समाजवाद' पुष्ठ ६७१ 9 आस्ट्रिया ओर “7 दज्बाद समाजवाब, पुष्ठ ६७१ | आर्िया और पोलेण्ड पर 
नाजियों का आक्रमण होने पर महात्मा गाघी ने उन्हें गाधीवादी सत्लाग्रह 
हरा शत्रु का सामना करने का उपदेश दिया था। इसी प्रकार ईंगढेण्ड को 
मी महात्मा गाधी जर्मनी के आक्रमण का सामना निशुस्र होकर करने की 


सल्लाह दे चुके हैं । 
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पर निर्भर करता है। पेदावार के साधनों पर जिस व्यक्ति या श्रेणी का 
अधिकार होगा उसीके फेसले ओर हित के विचार से समाज की 
व्यवस्था चलेगी। समाज में सार्वजनिक हित के विचार से पेदावार 
के साधनों पर जनता--वे लोग जो किसी-न-किसी प्रकार पेदाबार 
के लिये परिश्रम करते हं--का श्रधिकार होना चाहिये। परिश्रम से 
पैदावार करनेवालो से उनके परिश्रम का फल छीन लेना हिसा है | 
यही समाज में विरोध का कारण है इस हिंसा और विरोध को वूर 
करने के लिये, इनके कारणों को दूर करना चाहिये | 

गाधीवाद यह स्वीकार करता है कि समाज में हिंसा, अन्याय 
और शोषण के कारण जनता का जीवन असम्मव हो रहा है। वह 
यह भी स्वीकार करता है कि इस संकट वा कारण पूँजीवादी और 
जमीदारी व्यवस्था का शोषण है ओर यह शोषण दूर होना चाहिये | 
समाजवाद के उद्देश्य को गाधीवाद स्वीकार करता है परन्तु इस 
उद्देश्य को प्राप्त करने के लिये व्यवस्था के परिवर्तन का जो कार्य-क्रम 
समाजवाद पेश करता है, उसे गाधीवाद स्वीकार नहीं करता | 
गाधीवाद को एतराज़ है कि इस कार्य-क्रम से हिंसा है। 

गाधीवाद का दावा है कि मिल्क्नीयत की व्यवस्था में परिवर्तन 
किये बिना ही--पूँजीपतियो ओर ज़मीदारो को पैदावार के साधनों का 
साल्िक रहने देते हुए भी सत्य और अहिंसा के पालन से सब सामा- 
जिक्र वैर, विरोध, हिंसा ओर शोषण दूर हो सकता है। मेहनत करने 
वाली भेणी को गाधीवाद यह अश्रधिकार नहीं देता कि पैदावार के 
साधनों पर जनता का अधिकार क़ायम करे। परन्तु पूँजीवादियों और 
ज़मीदारों को गाधीदाद उपदेश देता है कि उन्हे अहिंसा और अपरि- 
ग्रह का पालन करना चाहिए. । गाधीवाद में अहिंसा और अपरियग्रह 
का अर्थ है कि पूँजीपति और ज़र्मीदार मुनाफे से सचित धन का न तो 
अपनी नितान्त ज़रूरी आवश्यकताओं के इलावा उपयोग करें, न अपने 
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धन को अधिक बढाने की चेश करें। यानि उद्योग पन्दों को वे 
स॒तवाफा कमाने के उद्देश्य से न चलाये, वल्कि समाज की ज़रूरते पूरी 
करने के उद्देश्य से चलाये | यदि पेदावार के साधनों का उपयोग 
पूँजीपति के व्यक्तिगत हित के लिये न होकर समाज के हित के लिये 
होना चाहिए, तो इस सम्पत्ति को शझ्रपनी सम्यति बनाये रखकर ही 
पूँजीपति को क्या लाभ होगा १ इस सम्प,त्त के समाज की सम्पत्ति बना 
दिये जाने में ही पूँजीपति को क्या हानि होगी ! यह सम्पत्ति समाज के 
ही अधिकार में क्यों न रहे ! इसमें हिंसा की बात क्या है ! सम्पूर्ण 
समाज से सुव्यवस्था हो जाने से आज दिन पएँजीपति कहलाने वाली 
श्रेणी के प्रति वया अन्याय होगा ! 

गाधीवाद के विचार से समाज में जो लोग सम्पत्ति के मालिक हैं, 
वे केवल उसके संरक्षक या ट्रस्टी मात्र हैं। सम्पत्ति का उपयोग इन 
ट्स्टियों को अपने स्वार्थ के लिये नहीं, समाज की भलाई के लिये ही 
करना चाहिए । यह उपदेश नया आविष्कार नहीं। यों तो ठाकुरशाही 
के ज़माने ( सामन्‍्त काल ) में भी राजा सामन्‍्त ओर ठाकुर प्रजा का 
सेवक माना जाता था, परन्तु वास्तव में वह स्वच्छन्दता पूर्वक प्रजा 
पर दमन और शासन करता था या जिस प्रकार गो को माता कहकर 
हिन्दू लोग उसके दूध, सन्‍्तान और चाम तक का प्रयोग कर लेते हैं, 
उसी प्रकार गाधीवाद सम्पत्तिशालियों को साधनहीन जनता का टुस्टी 
ओर सेवक वनाकर, साधनहीन जनता को दरिद्र नारायण का ज़िताब 
देकर संतुष्ट कर देना चाहता है। साधनहीन ग़रीब जनता के द्रिद्र- 
नारायण कहलाने और सम्पत्ति के मालिकों के केवल 'ट्रस्टी? या सेवक 
कहलाने से समाज में उनकी स्थिति और शक्ति वदल नहीं जायगी | 
शोषण, अन्याय और अव्यवस्था के कारण समाज में उसी प्रकार बने 
रहेगे ओर इस व्यवध्था का उद्देश्य, शोषण भी पूरा होता रहेया | 

सत्य, अहिंसा और त्याग के उपदेश और मालिक को रेयत का 
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सेवक कहना, बहुत पुरानी ओर घिसी हुई चाल है | अ्रत्याचार को 
असह्य न बना देकर दया करते रहने के उपदेश शोषक ओर शासक श्रेणी 
को सदा से ही दिये जाते रहे हैं, ताकि उनका अत्याचार वग्रावत खड़ी 
कर उनके शासन का अन्त न करदे । गाधीवाद भी यही कर रहा है । 
यदि एूँजीपति और ज़मींदार समाज की सम्पत्ति के ट्स्टी हैं ओर उद्देश्य 
जनता की भलाई है, तो अ्रपने हितों के रक्षक चुनने ओर अपने हित के 
लिये व्यवस्था और नीति निश्चित करने का अधिकार जनता को होना 
चाहिए | समाजवादी यही चाहते ह परन्तु गाधीवाद को यह बात 
मंज़ुर नहीं। सत्य, भर्म और अर््दिंसा का उपदेश जनता को दे गाधी- 
वाद समाज के रोगों का इलाज करना चाहता है। उसका कार्य-क्रम है 
कि मेशीन शऋदि के कारण परिवर्तन की श्रावश्यकता अनुभव होरहीहै । 
इन्हे छोडकर उस युग में लौट चलो, जिस समय मनुष्य को पशु की 
वरह काम करना पढ़ता था | ठाकुस्शाही का स्थान विकास द्वारा से 
लिया है पूँजीशाही ने | गाधीवाद आइन्दा के लिये विकास के मार्ग को 
रोक देना चाहता है ताकि पूँजीशाही का स्थान लेनेवाला समाजवाद न 
आ सके, पूजीशाही का स्वत्व कायम रहे | 
सन्‌ १६३४ से गाधीवाद मुख्यतः दिद्धान्तों की लड़ाई लड़ रहा 
है। गाधीवाद की समर्थक पूँजीपति श्रेणी कांग्रेस में वेधानिक दॉव- 
पेच ओर प्रचार द्वारा अपनी स्थिति बनाये रखने का यज्ञ कर रही 
है। जिस श्रेणी की कारिन्दागिरी ग्राधीवाद करता है, वह श्रेणी 
देशी सरकार के सहयोग से अपना अधिक-से-अधिक स्वार्थ पूरा 
करने में लगी हुई है ओर गाघीवाद उसके लिये नेतिक मोर्चाबन्दी 
कर रहा है। गाधीवाद श्रहिंसा के पर्द में पेंदावार के साधनों पर 
वैयक्िक अधिकार की रक्षा करना आवश्यक समझता है। जिस समय 
पंदावार के साधनों को मनुष्य व्यक्तिगत रूप से व्यवहार करता था 
शोर उस पेदावार का उपयोग व्यक्ति के व्यवहार के लिये होता था 
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उस समय समाज में शान्ति के लिये पेदावार के साधनों पर व्यक्ति का 
अधिकार होना ज़रूरी था, ताकि व्यक्ति को उसके परिश्रमका पूरा 
फल मिल सके, उस पर हिंसा न हो। आज दिन समाज मे पैदावार 
का कोई काम व्यक्ति अकेले नहीं करता। पेदावार के साधन इस 
अवस्था में पहुँच गये हैं कि सैकडों हज़ारों व्यक्ति उनमें एक साथ 
काम करते हैं। इन साधनों से होनेवाली पैदावार सैकडों हज़ारों 
व्यक्तियों के परिश्रम का परिणाम होती है परंठ यह परिणाम चला जाता 
है केवल एक पूँजीपति व्यक्ति के हाथ में | पेदावार का स्वाभाविक 
नियम यह होना चाहिये कि पेदावार करनेवाला ही उसका मालिक 
हो और उसका उपयोग वार सके | हमारे समाज में ऐसा नहीं होता, 
यही संकट का कारण है। संक्षेप में कहा जा सकता है कि पूँजीवादी 
अमल में पेदावार के साधनों में विकास हो गया है | पहले समय की 
ठुलना से पेदावार के साधनों ( ओरज़ारों ) का रूप बदल गया है और 
पैदावार के काम में हाथ बेटाने के तरीके भी बदल गये हैं| पहले यह 
लब काम व्यक्तिगत रूप से होते थे, अब सामाजिक रूप से होने लगे हैं 
परन्तु पेंदावार के साधनों पर मिल्क्षियत का तरीका श्रभी तक नहीं 
बदला है। अब काम तो मिल-जुलकर सामाजिक रूप से होने गे हें, 
परन्तु पैदावार के साधनों पर मिल्क्रियत अब भी व्यक्ति की है। जनता 
पैदावार करती है और उसे पूँजीपति के हाथ में सॉपकर उसका मुँह 
ताकने लगती है। इस तरीक़े को बदलने की ज़रूरत है । 

वास्तव में परिवर्तन तो हो गया है। मनुष्य के निर्वाह के साधन 
बदल गये, उन्हे व्यवहार में लाने का तरीका वदल गया । इन्हे बदलने 
में पूजीवाद ने सहायता दी क्योंकि इससे उसे लाभ हो रहा था| जब 
इतना बदल गया तो उस व्यवस्था का बच। हुआ वरीक्ना--पदावार के 
वँट्वारे का ढंग--भी बदल जाना चाहिएए। एजीवाद इसे बदलने नहीं 
देना चाहता क्योंकि ऐसा होने से पूजीगति श्रेणी की प्रभ्ुता चली 
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जायगी | संसार भर की मेहनत करनेवाली जनता चाहती है कि उनके 
परिश्रम से होनेवाली पेदावार पर उनवा अधिकार हो | इसके विपरीत 
ससार भर की पूजीवति श्रेणी प्रयत्त कर रही है कि यह अधिकार उन्ही 
के हाथ में रहे | पूंजीवाद ओर समाजवाद का सघर्ष इसी प्रश्न पर है। 

पूँजीवाद ओर समाजवाद में चलनेवाला यह ससार व्यापी सघर्ष 
अनेक रूप में चल रहा है। अपनी प्रभुता को क्वायम रखने के लिये 
पूँजीवाद सभी प्रयत्ष कर रहा है। कही पूँजीवाद को प्रजातत्र का नाम 
देकर मज़दूरो की तानाशाही से बचने का प्रचार किया जाता है--जैसे 
कि इंगलेण्ड ओर अमेरिका में । कहीं पूँजीवाद नाज़ीज्म ओर फेसिज्स 
का रुप धारण कर समाजवादी परिवर्न को राष्टीयता विरोधी बता रहे 
हैं। भारतवर्ष में यह काम गाधीबाद कर रहा है। 

समाजवाद के आदशों ने संसार भर मे जनता के मस्तिष्क पर 
प्रभाव डाल दिया है। विपमता और शोपण को दूरकर समान अवसर 
लाने की भावना सभी ओर दिखाई देती है इसलिये पूंजीवाद समाजबाद 
के नाम का पर्दा ओंढकर जनता को धोखा देने का यत्र भी ज़त्र करता 
है| जसनी का नाज़िज्म ( नेशनल्-सोशलिज्मः”राष्ट्रीय-ससाजवाद ) यही 
कर रहा है, भारत में यही काम गाधीवाद कर रहा है | ठाकुरों के आधि- 
पत्व को वद 'समराज्य? या साम्बवाद बताता है| इस प्रकार के समाज- 
बाद के लिये गाधीवाद हमें ठाकुरशाही की सम्यता में ले जाना चाहता 
है। हमें वापिस लोठा ले चलने के लिये गाधीवाद समाज के विकास 
को नाशक सन्यता बताता है। हमसे यह देखना है कि विकास के सा 
पर पीछे की ओर लौटने से क्या समाज सुखी ओर सतठ॒ए हो सकेगा १ 


2 
मेशीन की सभ्यता 

समाज में अशान्ति, अ्रव्यवस्था, श्रेणियों के सघय ओर शोपण का 
कारण गाधीवाद की दृष्टि में मनुष्य स्वभाव के दुरगुण, हिसा, लोभ 
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आदि हैं। लोभ के कारण मनुष्य ने मेशीन बनाई | मेशीन की सम्यता 
ने अत्याचार ओर शोषण फेला दिया | भारतवर्ष की सुख शान्ति का 
नाश गाघीबाद के विचार में मेशीनो की चाडाल सम्यता ने ही किया ) 
स० गाधी अपनी पुस्तक 'हिन्द स्वराज्यः---जिसे वे अपना मुख्य एलान 
समझते है-.पृष्ठ ६७ पर लिखते हूँ, “हमारे बुज़॒र्ग बहुत समझदार घे। 
उन्होंने समझ लिया था, करोडों को तो ग़रीब ही रहना है--यह सोचकर 
हमारे पूवजों ने हमें भोगविज्ञास से विमुख करने की कोशिश की | फलतः 
हज़ारों बरस पहले जो हल थे उन्हीं से काम चलाते रहे, हज़ारों बरस पहले 
जो झोंपड़े थे, उन्हीं को क़ायम रखा"'*'““'सत्यानाशी प्रतियोगिता को 
हमने अपने पास फटकने नहीं दिया। यह नही था कि हम लोग यत्रो 
की खोज श्र उन्हे बनाने की विद्या से अ्रनजान थे ; लेकिन हमारे 
पूर्वजों ने देखा कि यंत्रो के ज॑जाल में फैसकर मनुष्य उनके ग्रुलाम ही 
बन जायँगे ओर अपनी नेतिकता छोड़ देंगे |! मतलब यह है कि 
भारतवासियों के पूर्वजों में यंत्र बनाने की योग्यता तो मौजूद थी 
परन्तु उन्होंने जान बूककर संघर्ष से बचने के लिये मेशीन की माया 
को दूर रखा। किस इतिहास के आधार पर यह बात कही गई, कहा 
नहीं जा सकता। इतिहास में ऐसा कोई प्रमाण नहीं मिलता। 
ईश्वर-प्रेरणा से यह बात कही गई हो तो इतिहास की खोज और 
तर्क के लिये वहाँ गुंजाइश नही | इतना स्पष्ट है कि वर्तमान थरुग में 
मैशीनों से मनुष्य समाज को अपार लाभ हुआ है | 

मैशीनों ने मनुष्य की बुद्धि को विकास का अवसर दिया । बुद्धि के 
विकास से मनुष्य पाप ही क्यों करे १ वह नेकी भी कर सकता है। मेशीन 
ज्ञान स्वरूप सर्वशक्तिमान भगवान्‌ की तरह मनुष्य के लिये अच्छी 
या बुरी व्यवस्था तैयार नहीं कर सकती । वह केवल साधन है। सलुष्य 
भलाई या घुराई जो कुछ करने का निश्चय करे, मेशीन उसमें सहायक 
हो सकती है | स्वयं गाधीवादी भी स्वीकार करते है कि “यंत्र निर्दोष _ 
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हैं |” यदि उन्हें समाज के लाभ के लिये उपयोग में लाया जाय, 
वे बहुत लाभ पहुँचा सकते है, यदि उन्हे हानि पहुँचाने के लिये 
व्यवहार में लाया जायगा, तो हानि भी वे वेसी ही पहुँचायेंगे | प्रश्न 
यह है कि मेंशीन किस की सम्पत्ति है? उसका उपयोग करने का 
अधिकार किसके हाथ में है ! ओर मेशीन का प्रयोग करनेवाले के 
सामने उद्देश्य क्या है ? समाज का लाभ ; या समाज की हानि की 
परवाह न कर अपना लाभ ! 

समाज का इतिहास बताता है कि मेशीन के प्रभाव ने मनुष्य की 
शक्ति को बढ़ाकर उसे सुखी होने का अवसर दिया है। मेशीन 
मनुष्य को थोड़े परिश्रम से वहुत परिश्रम का फल दे सकती है। 
इसी प्रयोजन से मनुष्य ने मेशीन का आविष्कार और विकास किया 
है, अपना सबनाश करने के लिये नहीं | यह विश्वास कि मेशीन 
हिंसा का कारण है, मू्खंतापूर्ण है। हिंसा के लिये मेशीन ज़रूरी 
नहीं। दो दह्वाथों से गला घोंटकर भी मनुष्य की हत्या की जा सकती है 
परन्तु इसके शिये मनुष्य के दाथ काट देना बुद्धिमानी नहीं समझी 
जायगी | यदि मनुष्य मेशीन से बिलकुल ही परहेज़ करता, तो आज 
भी वह बनो में इक्षों के नीचे फल चुनचुनकर निर्वाह करता ओर फलो 
का मोसिम समास्त हो जाने पर भगवान की प्राथना करके रह जाता | 
वास्तव में मेशीन का विकास ही मनुष्य की सम्बता का इतिहास है। 

गाधीवाद मेशीन का बिलकुल ही विरोध करता हो, सो बात नहीं। 
मेशीन के आरम्मिक रूप, च्खें ओर वेलगाडी की वह पूजा करता है 
परन्तु मेशीन के विकसित रूप रेल, मोटर ओर मिल से उसे भय लगता 
है | इसका कारण स्पष्ट है। जब तक मेशीन व्यक्तिगत क्षेत्र की वस्तु रहे 
गाधीवाद को वह पसन्द है परन्तु जहाँ मेशीन सामाजिक क्षेत्र में 
पहुँची, उसने व्यक्तिवारी व्यवस्था की जगह समाजवादी व्यवस्था की 
नीव तैयार की, गाधीवाद को उससे भय लगने लगा | 
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गाधीवाद का कहना है कि रुमाज में हिंसा, शोपण और विषमता 
का कारण पंदावार का बड़े परिसाण में होना, सम्पत्ति का कुछ थोड़े 
से आदमियो के हाथ में जमा हो जाना और उद्योग धन्दों तथा कारो: 
बार का केन्द्रीकरण हो जाना है | इस संकट की जिम्मेवारी वह मेशीन 
के सिर देता है | इस संकट से बचने का उपाय वह बताता है, मेशीन 
का बायकाट ! 

कुछ पूजीपति मेशीमो की सहायता से बड़े परिमाण में पैदावार कर 
साधनहीनो का शोषण करते है, इसलिये सम्पूणं समाज को मेशीनों 
द्वारा होनेवाले लाभ से वंचित कर दिया जाय, यह विचित्र दलील है। 
मेशीन के हट जाने से ही शोषण केसे बन्द हो जायगा ? मेशीन ही 
शोषण का साधन हो, सो बात भी नहीं | शोषण मेशीन से नही, व्यवस्था 
के सहारे होता है| जिस ज़माने मे मेशीन न थी, ग़लामी की ग्रथा द्वारा 
मनुष्य का शोषण होता था। आज भी इस देश मे ज़मीदारी और 
साहूकारे की प्रथा द्वारा किसानो का जेसा भयंकर शोपण हो रहा है, 
वह संसार के भयंकर से भयंकर शोषण का झुकाबिला कर सकता है 
परन्तु उस शोपण में मेशीन का व्यवहार नहीं होता | 

गाधीवाद को शिक्वायत है कि सेशीन की सहायता से कई आद- 
मियों की मेहनत का कास एक ही आदमी बहुत थोड़े समय में कर 
सकता है, इसलिये मेशीन की पेदावार बड़े परिसाण में श्रोर केच्धित 
होकर होती है ओर मैशीन अनेक मनुष्यों को वेकार कर देती है | इस 
तक का अर्थ यह होता है कि समाज को लाम पहुँचा सकने के जितने 
गुण है, उन सबसे मनुष्य समाज को हानि पहुच रही है। यह वात 
ठीक है कि मौजूदा समाज मे पेदावार अ्रधिकतर मेशीन से होती है 
ओर समाज में वेकारी और संकट भी ज़रूर है लेकिन यह नहीं कहा 
जा सकता कि इस वेकारी और संकट का कारण मेशीन है। 

समाज के लिये पैदावार ज़रूरी है। यदि पेदावार ऋधिक हो सकती 
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है श्रोर बिना कठिनाई के हो सकती है, तो इससे संकट क्यों आये १ 
संकट आने का कारण कुछ और ही है | कारण यह है कि मेशीन की 
सामाजिक श्षक्ति को समाज के काम नहीं आने दिया जाता | पहिली 
बात यह है क्रि मेशीन व्यक्ति की शक्ति से चल सकती है | दूसरी बात 
यह है कि मेशीन एक व्यक्ति की आवश्यकता से बहुत अधिक पेदा कर 
देती है | जहाँ तक व्यक्ति का सम्बन्ध है वह दोनों ही तरह व्यक्ति की _ 
सीमा से बाहर है। ऐसी अवस्था मे जब उसे व्यक्ति से बॉधने की 
कोशिश की जायगी, सकद आयेगा ही | 

समाज और मेशीन के सम्बन्ध में परिस्थिति बदल जाती है, मेशीन 
को समाज की शक्ति ही चलाती है| मेशीन की पैदावार को खर्च भी 
समाज ही करता है और मेशीन की पेदावार चाहें जिस सीमा तक बढ़ 
जाय, समाज उसे खपा सकता हे । संकट तभी आता है जब समाज 
मेशीन को चलाने में शक्ति लगाने के बाद उसका फल नहीं पा सकता | 
इससे सप्ताज की शक्ति के ख़्च ओर शक्ति प्राप्त करने के पलड़े वराबर 
नहीं हो पाते । पैदावार के साधनों और समाज के बीच अ्रठक जाने- 
वाली पूँजीपति श्रेणी ही समाज के काम में अडचन डालती है परन्तु 
गाधीवाद कहता है, इस अडचन को हटाना हिंसा है | 

यदि सेशीन व्यक्ति के अधिकार से निकलकर समाज के अधिकार 
में हो जाय तो मेशीन का कम परिश्रम से अधिक पेदावार करने का गुख 
सकटठ का कारण न होकर सुख का कारण बन जायगा। उस समय 
मेशीन की सहायता से अविक काम दार सकने का अर्थ दूसरे आदमियों 
का बेपार होना नहीं होगा बल्कि एक आदमी का बारह घण्टे काम न 
कर केवल चार घण्टे काम करना होगा | उस समय एक आदमी हे 
कई आदमियों का काम कराकर ओर उसे बहुत कम मज़दूरी देकर 
पूजीपति के लिये मुनाऊा कमाना मेशीन का प्रयोजन न होगा, प्रयोजन 
होगा सभ्र आदमियों के लिये काम को सहल बना देना । 
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बेकारी का भय ऐसी अवस्था में हो ही नहीं सकता क्योंकि पैदावार 
केवल खुशहाल पूँजीपतियों और मध्यम श्रेणी के लोगों के लिये नही 
बल्कि सम्पूण समाज के लिये करनी होगी | वेकार रहने का अवसर 
किसी को न मिलेगा--“करोडो आदमिथयों को तो ग़रीब ही रहना है?” 
गाधीवाद का यह फेसला समाजवाद को मंजूर नहीं। समाजवाद का 
आदर्श है, जहाँ तक हो सक्रे समाज के सभी लोगों की सभी आवश्य- 
कताये पूरी होनी चाहिए, अर्थात्‌ सभी लोगों को अ्रमीर होना चाहिए। 

यह विचार कि मेशीन के कारण पेदाबार में समय कम ख़र्च होने 
से फालतू समय में आदमी अधिक पाप करता है, एक ग्रलत-फहमी 
है। चोरी, डकेती, व्यभिचार इनमे से कौन पाप ऐसा है जो मेशीन का 
उपयोग होने से पहले न होता था ओर श्रब होने गा ! यदि मेशीन 
की सहायता से मनुष्य को ज़िन्दगी की ज़रूरी चीज़ें आसानी से प्रात 
करने के बाद कुछ समय मिलता है, तो यही समय उसके लिये अपने 
मनुष्यत्व को अनुभव करने का है | इस समय में मनुष्य स्वाध्याय कर 
सकता है, चाहे तो आध्यात्म का चिन्तन कर सकता है या अपने शान 
को बढाने तथा जीवन में स्फूर्ति देनेवाले विनोद में ख़त्चे कर सकता 
है ; लेकिन गाधीशद को यह मंजूर नहीं । सेवकों के मात्षिक बन जाने 
से यदि समाज ख़ुशहाल बन सकता है, तो यह उसे संजूर नहीं ; क्योंकि 
यह भगवान की बनाई व्यवस्था ओर 'राम राज्य? के विरुद्ध है | 

गाधीवाद समानता की बात सोचता भी है तो पेदावार के साधनों 
को घटाकर, सब को ग्ररीब ओर कंगाल बना देने के तरीके से। समाज- 
बाद को समाज की हत्या का यह तरीका मंजूर नहीं | वह समाज को 
शक्ति घठ देने के लिये तैयार नहीं। कंगाली मियकर वह सबको 
सुखी बनाना चाहता है। गाधीवाद का मशा तो स्पष्ट है। चाहे साम्पूर्य 
समाज कंगाल हो जाय, कंगालों को अमीर नहीं बनने दिया जा 
सकता---“करोडो को तो ग्ररी7 ही रहना है?। मतलब यह है कि 
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पड़ोसी का असग़ुन ज़रूर हो जाय उसके लिये चादे अपनी ही नाक क्यो 
न कटानी पड़े । 

यह विचार कि मैशीन का उपयोग मनुष्य के शरीर को दुर्बल 
बना देता है, अनुमव से ठीक नहीं जान पड़ता । भारत की अपेक्षा 
योरुप में मेशीन का उपयोग कही अ्रधिक है। योरप के लोगों की 
शारीरिक अवस्था भारत से कहीं अ्रधिक श्रच्छी है। योरुप तथा 
अमेरिका के लोगों के स्वास्थ्य तथा आयु का हिसाब देखने से जान 
पडता है कि वहाँ दोनो में उत्तरोत्तर उन्नति हो रही है। यह कहकर 
अपने आपको धोखा देना कि योख्य के लोग व्यमभिचारी हैं और 
भारत के तपस्वी और त्रह्मचारी, “हिन्दुस्तान को किसी से कुछ सीखने 
की ज़रूरत नहीं?, # इस देश के लोगों को अन्धा बनाकर नाश के गढे 
में ढकेलना है | भारत की तपस्या ओर सदाचार जो उसे मनुष्य के रूप 
में दुर्बंल, निकृष्ट ओर श क्केदीन बनाती है, हमारे किस काम आयेगी ? 
पश्चिस से आनेवाले विचारों ओर विज्ञान के त्रिकास से भारत की 
जनता को अंधा रख, यहाँ की ठाकुर श्रेणी के अधिकारो की रक्षा का 
प्रयत्त करना जनता के प्रति दग़ाबाजी ओर विश्वासघात है। 

गाधीवाद का यह दावा कि, सेशीनों का व्यवहार छोड देने से 
समाजवाद का आदर्श पूरा हो जायगा, ठीक नहीं। गावीवाद के 
उपदेश से समाज मेशीन का व्यवहार छोड देगा या नहीं, इस बात 
का चर्चा करने की ज़रूरत नहीं | बीस वर्ष से गाधीवाद मेशीनों का 
विरोध कर रहा है परन्तु मेशीनों का प्रचार घटा नहीं, वढ़ ही रहा 
है । फर्ज़ कर लिया जाय कि समाज मेशीन का उपयोग छोड देगा 
इससे समाजवाद केसे आ जायगा १ मेशीन को छोड देने का अर्थ 
होगा कि उद्योग घन्दों को व्यक्ति अक्ेले-श्रकेले करेंगे | इसे सामाजिक 
छग न कहकर वेयक्किक ढंग कहना होगा । 

५ “हिन्द स्व॒राज्य' महात्मा गादी, पुष्ठ ६६ १ 
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गांधीवादी विद्यान समाजवाद और सास्यवाद को एक ही चीज़ 
चमभते हैं। समाजवाद को सास्यवाद कहना भूल है। समाजवाद का 
अथ है मनुष्य के जीवन का सासाजिक या सामूहिक तरीका | समाजवाद 
उन सब उपायों की उन्नति करना चाहता है जिनसे सनुष्य सामाजिक 
और सामूहिक ढंग से काम करें। मैशीन एक ऐसा ही उपाय है | सब 
कासो को सामाजिक ढंग से, सामाजिक हानि लाभ के विचार से करने 
से समानता-साम्यवाद-हो जायगी, यह बात ठीक है परन्तु समाजवाद 
ज़बरदरती समानता लाने मे या सबको गरीब बना देने में विश्वास नही 
करता । समाजवाद का कार्य-क्रम गाधीवाद से ठीक उल्नग है, श्रर्थात्‌ 
मैशीनो का अधिक-से-अधिक विकास और प्रचार हो, समाज की पैदा- 
वार करने की शक्ति बढ़े, समाज सभी मनुष्यों की आवश्यकता पूरी 
करने योग्य हो | समाजवाद जितनी सम्पत्ति समाज के लिये पेदा करना 
चाहता है, व्यक्तिगत ढंग से उतनी पैदावार हो ही नहीं सकती | 
समाज से पेदावार के सामूहिक रूप लेने से ही पेदावार और व्वारे 
के साधनों का सामाजिक ढंग हो सकता हे न कि मेशीन का बरायकाद 
कर उसे घरेलू धन्घे का व्यक्तिगत संकुचित रूप दे देने से । 

पूँजीबाद में मेशीनों का जितना श्रधिक उपयोग होगा, शोषितों की 
संख्या उतनी ही अधिक बढेगी | उनके सगठित होकर सबल होने का 
अवसर आयगा। यही लोग सर्माजवाद की शक्ति हैं। इसके विपरीत 
गाधीवाद सेशीन के बायकाट का उपदेश देकर, जनता की संकट 
दूर करने के लिये वैयक्तिक ढंय से काम करने के भर्वेर में डाल उन्हे 
बिखेरकर निश्किय बना देना चाहता है| ग्राधीवाद कहता है, मशीनों 
पर सामाजिक अधिकार कायम करने की बाव छोडकर अपनी 
आवश्यकताओं को व्यक्तिगत रूप से पूरा करो | यह वात स्पष्ट है कि 
मैशीन के सुक्ाबिले में व्यक्ति के हाथ की पैदावार के लिये कोई स्थान 
नहीं। यदि व्यक्ति चाहे तब मी वह हाथ की पैदावार से अपनी सब 
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आवश्यकताओ को पूरा नहीं कर सकेगा। जिस कंगाली से बचने के 
लिये मेहनत करनेवाली जनता मेशीन मालिकों के शोपण से छूटना 
चाहती है, हाथ की पेदावार उसे उससे भी अधिक दुरावस्था और 
गरीबी में फँसा देगी | 
यदि वास्तव में ही मेशीनरी का उपयोग समाज से हट जाय तो 
कितने ही रोज़गार बन्द हो जायेंगे ओर समाज में वेरोज़गारी बेहद 
बढ़ जायगी | खेती की पेदावार के अतिरिक्त जीवन का कोई और 
सहारा न रहेगा। भूसि पर फिलहाल ही इतना बोक है कि वह 
देश की जनता का पालन करने मे असमर्थ है। गाधीवाद के ग्रासोद्योग 
के कार्य-क्रम तथा मेशीन के बहिष्कार द्वारा शोषण को रोकने के 
उपदेशों का फल केवल यह हो सकता है कि जनता उत्पत्ति के 
साधनों को समाज की सम्पत्ति बनाने के मार्ग से हटकर, जो कि 
विकास का स्वाभाजिक मार्ग है, अपनी आवश्यकताओं को घटाने, 
ओर दरिद्रता को उहने के अन्यास करे | मनुष्य समाज या साधनहीन 
ग़शीव जनता का इससे कोई उपकार न होगा । ग़रीब किसान, मज़दूरों 
की तरह रहने से उनके हृदय मे हम अपने प्रति भद्धा-भक्ति वेशक 
पैदा कर लेगे प॑रन्तु इससे किसान मज़दूरों को कुछ सहायता न मिलेगी, 
न उनकी आर्थिक अवस्था सुधरेगी, न वे अपनी उन्नति की बात 
सोचेगे | हाँ, पूँजीपति और ठाकुर लोगो की श्रेणी को इरासे अवश्य 
लाभ होगा । जनता उनकी श्रेणी के हाथ से सम्मत्ति की मिल्क्ीयत 
ले लेने का विचार छोड, ,भाग्य के भरोसे बेठ जायगी । मृत्यु के सास 
से इंश्वर का साहात्कार करनेवाली गाधीवाद की मृत्युधर्मी नीति का 
परिणाम और क्या हो सकता है १ 


गांधीवादी श्वनाव्मक कार्य-क्रम 


गाधीवादी राजनीतिशों का यह दावा है कि युद्ध काल (झ्रादोलन 
चलने के समय ) में गाधीवादी नीति सत्याग्रह और असहयोग के मार्य 
से स्वतंत्रता की लबाई लड़ती है। शान्ति काल ( आन्दोलन रुका रहने 
की अवस्था ) मे यह नीति रचनात्मक-कार्यक्रम द्वारा देश की जनता 
की आर्थिक अवस्था सुधारने ओर उसे स्वतंत्रता की लडाई लडने योग्य 
बनाती है | रचनात्मक-कार्यक्रम का अथ है चर्खा, राष्ट्रीय शिक्षा भ्रौर 
साम्प्रदायिक एकता गांधीवादी नीति के उग्र राजनेतिक आन्दोलन 
की सफलता इस रचनात्मक कार्य-क्रम की बुनियाद पर टिकी है, इस- 
लिये इस कार्ये-क्रम कौ नीति को समभना भी ज़रूरी है। 


खदर 
“(97779 ६0 7708 98906 ४0 छ० 
अर दरदाए2छ (६7०४०, 

मैशीन की पैदावार पर क़ायम सम्यता के विरुद्ध हाथ की दस्तकारी 
और घरेलू धन्दों से निर्वाह करनेवाली सम्यता का म्तिनिधि याधीवाद 
चर्खे को समझता है। चर्खे को भारत के राष्ट्रीय करडे पर चिपका देने 
का अ्रर्थ यही है कि कांग्रेस की गाधीवादी नीति भारत को विना मेशीन 
के युग में लौया ले जाना चाहती है । गाधीवाद के मेशीनो का वायकाट 
कर ग्ररीबों का शोषण दूर करने के ग्रोझ्राम में खद्दर का मुख्य स्थान 
सममा जाता है। 

महात्म गावी चर्खें को आध्यात्मिक ग्त्न मानते हैं और चर्खा 
कातना आत्मिक बल्ल बढ़ाने का उपाय बताते हैं। उनका कहना द्दे, 
चचर्खा कातने मे मारत की ग्ररीतर, निर्वल प्रजा बलवान और आत्म निर्भर 
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बन जायगी। चर्खें से आत्मिक बल कितना बढ़ता है, इस विषय पर 
विचार करना लाभदायक न होगा क्योकि आत्मिक बल बढाने के 
दूसरे नुसे भी हैं जिन पर हम विचार नहीं कर सकते । उदाहरणतः 
घूप मे एक टठाँग से खड़े होकर तपस्या करना, जेठ की दुपह्रिया में 
घूनी तापना, सूलों पर लेट रहना या सुलफे का दम लगा लेना। 
आत्मिक बल की वात छोडकर हम चर को केवल आर्थिक दृष्टिकोण 
से देखेंगे, कहाँ तक वह देश की कपड़े की आवश्यकता को पूर्ण कर 
सकता है, वेरोज़गारी दूर कर सकता है, उससे जनता के जीवन को 
परिस्थितियों मे सुधार हो सकता है। 

इस बात में तो सन्देह और बहस की गुंजाइश नहीं कि मिलो से 
घत कातने और कपडा तैयार करने की अपेक्षा चर्खे से सूत कातने 
आर करघे से कपडा बुनने में कई गुना अधिक मेहनत लगती है। 
जितनी मेहनत से मिल में बीस गज़ कपडा आसानी से बुना जा सकता 
है, करवे पर उतनी मेहनत से कठिनाई से एक गज़ कपडा बुना जाता 
है| यदि समाज मिल को छोडकर चर्खें का व्यवहार करे, तो प्रति एक 
गज़ कपडा बुनने में उन्नीस गज़ की बुनाई व्यर्थ नष्ठ होती है | खरी- 
दनेवाले को मिल के कपड़े की श्रपेत्ञा खदर कही महगा मिलता है। 
दलील दी जाती है, खद्दर व्यक्तिगत रूप से मेहगा मिलने पर भी 
राष्टीय रूप से लाभदायक है। हम भी प्रश्न को राष्टीय रूप से ही 
देखना चाहते हैं। राष्ट्रीय रूप से यह मूखता होगी कि बीस गज़ कपडा 
बुनने लायक परिभ्रम से केवल एक गज् कपडा बुना जाय | खद्दर का 
एक गज़ कपडा बुनने में उन्नीस गज़ बुनाई का परिश्रम व्यर्थ नष्ट होता 
है, उस परिभ्रम से देश के नंगे रहनेवालों हनेवालों के लिये अधिक कपड़ा क्यों 
न बुना जाय, या दूसरे आवश्यक पदाथ उन लोगों के लिये क्यो न 
तेयार किये जायें जो कपडा बुनने का काम करते है १ 

सामाजिक दृष्टिकोण से चर्खें से सूत कातनेवाले व्यक्ति की श्रपेत्ञा 
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नेशीन से सूत कातनेदाला व्यक्ति कही अधिक सामाजिक सेवा करता 
हे। चखे की कताई की मज़दूरी को यदि भावुकता और दया की 
भावना से अलग करके देखा जाय तो उसका बाज़ार मूल्य किसी भी 
हालत में दो या तीन आने प्रतिदिन से अधिक नहीं हो सकता | मेशीन 
पर यूत कातने वाला व्यक्ति चर्खे को अपेक्षा लगभग २३० गुणा 
अधिक सूत कातता है और मज़दूरी पॉच छः गुणा अधिक लेता है। 
अपेच्ञाकत कम मेहनत से तैयार होने के कारण मेशीन के सूत का 
दाम वाज़ार भें कम होगा ) गरीब की भी रसाई इस गशूत के बने कपड़े 
तक हो सकेगी | चर्खे से क़॒ते सूत के कपड़े केबल अधिक पेसे की 
हेपियत के लोगो के लिये ही होगे । यह वात कल्पना के आधार पर 
नही कही जा रही प्रतिदिन के व्यवहार में हम इस सत्य को देखते हैं | 
गाधी आश्रमो ओर खद्दर भन्‍्डारों के बारे में वह सचाई किसी से 
छिपी नहीं कि उनके ग्राहक देवल अमीर श्रेणी के लोग हैं। इन खद्दर 
भण्डारों की विक्री की जाँच करने पर यह भी मालूम हुआ है कि 
झाश्रमो की बिक्री में सस्ते खद्दर का अश बहुत कम होता है। अधिक 
बिक्री होती है, मेंहंगे किस्म के कपडों की, या रेशमी माल की, जिसे 
कीमत की परवाह न करनेवाले शोक़ीन लोग ही खरीदते हँ। चर्खें से 
सूत कातने वाले मज़दूर की अपेक्षा मेशीन से सत कातने वाले मज़- 
दूर की आमदनी अधिक होने से वह अपने बनाये हुए कपड़े को 
अधिक मात्रा में खरीद सकता हैं। इसके इलावा वह बाज़ार से 
अधिक सौदा खरीद सकने के कारण दूसरे रोज़गारों के लिये गुंजा- 
इश पैदा करने मे सहायक होता है। चर्ख से सूत कातनेवाला व्यक्ति 
सज़दूरी कम पाने और दूसरे रोज़गारों की पैदावार खरीद सकने में 
असमथ होने के कारण, देश के व्यापार मे सहायक नहीं हो सकता । 
खद्दर आदोलन ने ग्रीव ग्राइक के लिये कोई सहूल्ियत नहीं की | 
गांधीवादी नीति का यह दावा है कि ओर कुछ लाभ खद्दर से चाहे 
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न हो, परन्तु इससे अ्रनेक ग़रीबो की जेत्र में थोडा वहुत पेसा पहचने 
मे सदद ज़रूर मिलती है। यह बात ठोक है कि खद्दर के बहाने कुछ 
गरीब आदमभियों की जेब्र में थोडा बहुत पेसा पहुँचता है परन्तु जिस 
ढंग से गह पैसा ग़रीब आदमी की जेब मे पहुँचता है, आशिक दृष्टि 
से उसके अपने कोई पेर नहीं , वह केवल भावुकता ओर भीख हे। 
खद्दर खरीदनेवाला व्यक्ति प्रति गज़ कपढ़ा खरीदते समय कुछ पेसे 
-) या >) अधिक देता है, जिसका कि मूल्य उसे कपड़े के रूप में 
नहीं मिलता। यद् पेसा केवल गाधीआश्रम की मोहर के कारण देना 
पडता है। इसे दान के सिवा ओर क्या कहा जायगा १ या इसे 
रा्ट्रीयता की भावना रखने का जुर्माना समझा जा सकता है| खद्दर 
की पेदावार से जीवन वितानेवाले कारीगर या प्रवन्धक जनता की 
राष्ट्रीय भावुकता पर जीवित रहते हैँ। इन्हें हम कांग्रेसी अनाथालय के 
सिवा और कुछ नही समझ सकते | पूरी मेहनत करने के दावजूद 
इनके कार्य का जो मूल्य इन्हे दिया जाता है, वह बाज़ार मे उस 
कार्य के लिये मिलनेवाले मृल्य से कहीं अधिक है। इसका स्पष्ट 
प्रमाण तो यह है. कि आज बीस वर्ष तक खदर का महात्म्य गाने के 
बाद भी खद्दर का व्यवहार अपनी आशिक उपयोगिता के कारण नही 
हो रहा वल्कि गाधीवादी काग्रेस को सिफारिश से ही हो रहा है। 
यदि कांग्रेस आज खदर पर ज़ोर देना छोड दे, तो महीने भर में 
खद्दर भणडार लोप हो जाय | यह भेद किसी से छिपा नहीं कि वर्ष 
भर में उतना खद्र नहीं विक पाता, जितना गाधी जयन्ती के अवसर 
पर हुरिडियो की शक्ल में जनता के गले मह दिया जाता है। खद्दर 
अमीर लोगो के लिये देश भक्ति का चोला, साधारण श्रेणी के लिये 
देश भक्ति का जुर्माना, और खद्दर पेदा करनेवालों के लिये महात्मा 
गांधी के भिक्षा पात्र में मिलनेवाला दान मात्र है। क्योंकि वे समाज 
को जितने दाम की वस्तु देते हैं, उससे अधिक मूल्य वे पाते हैं। 
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खद्दर पैदा करनेवाला व्यक्ति कभी स्वाभिमान से यह दावा नहीं कर 
सकता कि कांग्रेस ओर गाधीवाद की सिफारिश के ब्रिना वह अ्रयनी 
मेहनत से अपना पेट भर सकता है। 

खादी के अ्रव्यवहारिक होने का सुबूत आचार्य कृपलानी ने स्वयं 
दिया है। खद्दर का मूल्य बढा देने के विषय में महात्मा गाघी के 
क्रान्तिकारी कार्य-क्रम का बयान करते हुए वे कहते हैं। महात्मा 
गाघी ने“ “कार्यकर्ताओं और संगठनकर्ताओं द्वारा पेश किये 
गये आाकडो के आधार पर मिली हुई विशिष्ट सलाह के विरुद्ध 
जाकर ऐसा किया है # |” महात्मा गाधी की यह तारीफ इसलिये की 
गई कि खद्दर कातने ओर बुननेवालों की मज़दूरी बढाने के लिये 
उन्होने अपने हुकुम से खद्दर की कीमत बढ़ा दी। व्यापारिक आंकड़ो 
के विरद्ध चलना किसी दूसरे व्यक्ति के लिये मूंता समभी जाती 
परन्तु महात्मा गाधी के लिये यह तारीफ की बात है । कृपलानी साहब 
कहते हैं “नये प्रयोगो के कारण खादी को ज़्यादा हानि नही पहुँची 
है |” हानि यदि अधिक नही पहुँची हे, तो कुछ तो ज़रूर पहुँची है 
ओर वह इस बात का प्रमाण है कि औद्योगिक रूप से खादी मज़दूर 
का पालन करने मे श्रसमथ है। 

खादी के समर्थन के लिये गाधीवादी उसकी आध्यात्मिक खूबियो 
के अतिरिक्त यह तारीफ करते हैं कि इससे देश के साधन हीन प्ररीब्रों के 
लिये नया रोजगार पेदा होगया है और ग्रामोद्योग और हाथ की दस्तकारी 
के प्रतिनिधि स्वरूप खादी समाज से शोषण ओर आर्थिक श्रसमानता को 
दूर करने के साधन स्वरूप है। साधनहीनों के लिये कारोबार के तौर 
पर खादी की श्रसफलता देख चुकने के बाद समान में आर्थिक शोषय 
ओर अ्रसमानता दूर करने में उसकी उपयोगिता को जाँचना भी 
ज़रूरी है । 

# गाधीवाद समाजवाद पुष्ठ झ८ । 
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शोषण का कारण है, पेदावार करने के साधनों पर मेहनत करने- 
वाली श्रेणी का अधिकार न होना | इस विषय मे खदर क्या कर 
सकता है ! कुछ व्यक्ति जो खद्दर के पेशे मे लगे हुए हैं, यदि उन्हे 
शोषण से बरी समझ लिया जाय तो भी उन्हे संतुष्ट श्रवस्था में नहीं 
समझा जा सकता। दो-तीन आना रोज़ कमानेवाले यह लोग भिलो से 
शोषित होनेवाले मज़दूरो की अपेक्षा भी गई बीती हालत मे रहते हैं । 
शोपण का विरोध किया जाता है, मेहनत करनेवालो की आशिक दशा 
को सुधारने के लिये | खद्दर पेदा करनेवाले ब्रिना शोषण के ही मुसीबत 
भोगते हैं, शोषण का विरोध वे किस लिये करेंगे। इलावा इसके खद्दर 
से निर्वाह करनेवालो की संख्या है ही कितनी, जो वे समाज की शोषण 
की व्यवस्था पर कोई प्रभाव डाल सके १ 

मिलो मे होनेवाली पेदावार से शोषण होता है परन्तु खदर का 
प्रभाव मिलों द्वारा होनेवाले शोषण पर बिलकुल नहीं पडता | इस 
विषय में महात्मा गाधी स्पष्ट कह चुके हैं कि खद्दर का उद्देश्य मित्रों 
का मुकाबिला करना नही है +। खद्दर यदि ऐसा करता तो उसके: 
प्रचार में मिल मालिकों से सहायता क्योंकर मिलती १ 

अलबत्ता खद्दर जेंसे निश्फल उपाय द्वारा शोषण की व्यवस्था 
को दूर करने का श्रम शोषण की व्यवस्था को पेर जमाये रहने का 
अच्छा अवसर देता है। शोषण को दूर करने का' सीधा उपाय तो 
यह है मेहनत करनेवाली श्रेणी का अधिकार पेदावार के साधनों पर 
हो। मेहनत करनेवाले जबत्र पेदावार के साधनों के मालिक होगे, तब 
कोई दूसरा उनके परिश्रम को हथिया नहीं सकेगा | यह मार्ग है 
श्रेणियों के सघ का, शोषण करनेवाली श्रेणी के हाथ से शोषण की 
शक्ति लेकर उन्हे शोषक न रहने देना | खद्दर श्रेणी-संघर्प के सही 
रास्ते को अनुचित बताकर शोषितो को यह विश्वास दिलाता है कि 

' /रंदी विष्यार दोहन” पुछ ९१६३ ६ 
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वे स्वय॑ अपने हाथ से पेदावार करें तो उनका शोषण हो ही नहीं 
सकेगा, श्रेणी संघर्ष द्वारा हिंसा की आवश्यकता क्या ! 

खद्दर के जन्मदाता और शोषक मित्र मालिक इस सचाई को 
भली भाँति समझते हैं. कि खद्दर मेशीनों की पैदावार से चलनेवाली 
शोषण की व्यवस्था का बाल भी बॉका नहीं कर सकता। खहर 
इतना अवश्य कर सकता है, कि शोषण की व्यवस्था के कारण 
बेरोज़गार हो जानेवाली जनता को शक्ति प्राप्त करने के मार्ग से हटाकर 
चुप-चाप मुसीबत सहने के मार्ग की श्रोर ले जाय | 

चर्खा जिसकी शक्ति मेशीन से सेकडो गुना कम है, कभी मेशीन 
को निर्मूल नहीं कर सकता। यदि च्खे में या हाथ के उद्योग धन्‍्दों 
में मेशीन का मुकाबिला करने की शक्ति होती, तो मेशीन के पेर 
क्योकर जम सकते। जिस समय मशीन का जन्म हुआ, हाथ के 
उद्योग धन्दो का पूरा साम्राज्य कायम था| हाथ के उद्योग घन्दों 
की स्वाभाविक निर्बंलता के कारण ही उनकी मेशीन के आगे 
पराजय हुई। 

खद्दर यदि देश के कपडे की मॉग को किसी भी हृद तक पूरा कर 
सकता तो निश्चय ही वह कपड़े की मिलों के मुनाफे का हिस्सा छीनने 
जगता और कपड़े की मिलों के व्योपारी खद्दर के प्रचार में अपना 
प्रतिद्दन्दी देख पाते। लेकिन चतुर पूजीपति खूब जानते हैं कि खद्दर से 
ऐसे भय की आशा नहीं । स्वयम्‌ महात्मा गाधी ने भी इस बात को 
आ्पष्ट कर दिया है कि चर्खा मिलो का स्थान नहीं ले सकता बल्कि 
गाधीवाद यह चाहता भी नहीं कि चर्खा मि्नों का स्थान ले ले # | 
इस बात को श्रोर भी स्पष्ट कर देने के लिये गाधीवादियों को आशा 
' है कि---“खादी और मिलो मे स्पर्द्धा न होने देनी चाहिए. ओर यदि 

ठीक हिसाब लगाया जाय तो वह है भी नहीं ४ |” जत्र खद्दर तेयार 

7; शाधी विचार दोहन पु० १३२। » गाघी विचार दोहन पु०,५३२३॥ 
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करने में साधारण कपड़े की अपेज्ञा बीस गुना खर्च की गई मेहनत कोई 
फरक मिलो की लूट के मेंदान में नहों डाल सऊती, तो, खद्दर है क्रिस 
मज़े की दवा ! 

खद्र किस सज़॑ की दवा है, इस वात को समझने के लिये यह 
उपाय है कि देखा जाय, कोन लोग खद्दर के विशेष समर्थक हैँ | खद्दर 
कायकर्ता दावे से कहते हैं कि खद्दर कोई व्यापारिक कास नहीं | वह 
केबल परोपकार का काम है| परोपकार का यह काम चलता है, पूँजी- 
पतियों के दान से । मिलो से मुनाफा कमाना ही जिन प्ूँजीपतियों की 
ज़िन्दगी का उद्देश्य है, वें खहर प्रचार के लिये रुपया दें, तो इसका 
भी कारण है। यदि इन मिल सालिकों का विश्वास है कि खद्र से 
वास्तव में देश की भलाई है, तो इन्हे अपनी मिलें कभी की बन्द कर 
देनी चाहिए. थीं, परन्ठु ऐसा नहीं हुआ । होता यह हे कि पूँजीपति 
मिलों से लाभ उठाते हुए ग्रामोद्योग से सहानुभूति प्रकट कर उसके 
प्रचार के लिये सहायता देने को तैयार रहते हैं| 

इस प्रकार के प्रचार में उनका लाम है। बात वह है कि मिलों 
से पैदावार कर पूँजीपति मुनाफे की रक्रमे समेठते हूँ और मेर्श नों की 

सहायता से बहुत आदमियों का काम कम आदमियो से कराकर मज़- 

दूरों या मेहनत करनेवालो की बढ़ी सख्या को वेकार वना देते हैं। 
इस बेकार जनता के मौजूद रहने के कारण पूँजीपति मज़दूरी के दर 
को खूब नीचा रख सकते हैँ । काम पर लगे मजदूरों को सदा धमकी 
दी जाती है कि यदि तुम असठुष्ट हो तो ठुम्दारी जगह हमें दूसरे मज़दूर 
मिल सकते हैं। इस प्रकार साधारण अवस्था में वेकार मज़दूर आर 
नौकर काम पर लगे मज़दूरों और नौकरों का वेकारी के भव से दबाये 
रहते हैं । 

मज़दूरो और नोकरी पेशा लोगो में जाशति पेंदा हो जाने पर यह 
अवस्था बदल जाती है] मेहनत करनेवाली जनता यह समझ जाती है 
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कि वह एक़. श्रेणी है ओर उनके हित की रक्षा संगठित श्रेणी के रूप 
में अपनी शक्ति बढ़ाकर पेदावार के साधनों पर श्रघिकार करने से ही 
हो सकती है। ऐसी अवस्था मे काम पर लगे मज़दूर और बेकार 
सज़दूर एक हो जाते हैं। उस समय मज़दूर श्रेणी का बेकार रहनेवाला 
अंग पूँजीवाद का घोर शत्रु बन जाता है। इन लोगो के लिये ज़िन्दा 
रहने का एक ही उपाय रहता है कि वे समाज की व्यवस्था में 
परिवतंन कर ऐसी स्थिति पैदा करें जिसमें उनके लिये भी जीवित रहने 
का मौक़ा रहे। अर्थात्‌ पेदावार के साधनों पर सम्पूर्ण समाज का 
अधिकार हो | 

पूँजीवादी प्रणाली के कारण को जीवित रहने के लिये अवसर 
न पाकर जो लोग वेकार हो जाते हैं और जिन्हे पूरी मेहनत करने के 
बावजूद भूखे नंगे रहना पडता है, वे ही लोग क्रान्ति के अगुआ होते 
हैं | ख़ासकर बेकार रहनेवाले लोग यदि प्ूँजीवादी प्रणाली की 
वास्तविकता समझ जायें ओर संगठित हो, तो कोई शक्ति उन्हे 
परिवर्तन से रोक नही सकती | परिवर्तन या ऋन्‍न्ति से लोग इसलिये 
छरते हैं, कि उसमे उन्हे संकटो का भय रहता है। परन्तु भूख से 
तडपते लोग किस संकट से डरेगे १ इस प्रकार के लोगो की सख्या 
भारतवष में तेज़ी से बढ़ रही है| संगठित होंने पर यही लोग परिवर्तन 
करेंगे । इस भय को पूँजीपति ख़ूब समभते हैं और गाघीवाद की 
शरण ले, ग्रामोद्योग ओर खद्दर का ढोंग रचकर वे साधनहीन श्रेणी 
को यह बहकाने की चेष्टा करते रहते हैं कि क्रान्ति के भयानक मांगे 
पर जाने की उन्हे आवश्यकता नहीं। उसमें हिंसा है, उन्हे ग्रामोद्योग 
ओर चर के आध्यात्मिक ओर अ्रहिसात्मक उपाय द्वारा अपनी 
ज़रूरते कम कर संतोष से जीवन निर्वाह करना चाहिये। उनके इस 
मतलब को गाधीवाद पूरा करता है ; क्योंकि गाधीवाद ठाकुरशाही के 
उस ज़माने की सत्य, श्रहिंता और नेतिकता का प्रचार करता है जिसका 
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श्रभिप्राय ठाकुरो ओर मालिकों की कृपा से सुखी रहना और उनके 
श्रधिकार की रक्षा करना था । 

गाघीवाद मनुष्य समाज को मेशीन द्वारा लाभ उठाने की आशा 
उसी समय देना चाहता है जब पूँजीपति गाधीवाद के श्रहविंसा के 
उप्देश को मानकर मेशीन द्वारा शोषण करना छोड दें | गाधीवाद 
पूँजीपतियों को शोषण न करने का उपदेश तो देता है परन्तु उन्हे 
मालिक बनाये रखकर शोषण कर अधिकार उनके हाथ में ज़रूर रखना 
चाहता है। शोषण की सम्मावना ही समाज में न रहे, ऐसी व्यवस्था 
लाना गाधीवाद को मज़ुर नहीं क्योंकि इससे ठाकुरो को दया दिखाने 
का अवसर नहीं होगा उनकी मिल्क्रीयत कायम नहीं होगी । उसका 
शआरादर्श है, सामन्‍्तवाद के आदर्श के अनुकूल मालिक शोषण के अधि- 
कार को रखे, परन्तु दान दया भी करते जायेँ । साधनहीन ग्ररीव प्रजा 
सुखी रहे, परन्तु पूंजीपति और ज़मींदार ठाकुरो की दया से, यही 
राम राज्य? है । 

मेशीन के विकास से शने:-शने; ऐसी अ्रवस्था आ रही है कि 
साधनहीन श्रेणी की संख्या बढ़ रही है, उनकी अवस्था उनमें असंतोष 
ओर पैदा कर जाणति पेदा कर रही है, वे संगठित हो श्रपनी शक्ति पहचान 
रहे हैं| यह सब्र परिस्थितियों पूँजीपति और ठाकुर श्रेणी को समाज 
पर अधिकार कायम रखने के लिये नियल बना रही हैं। ऐसी अवस्या 
में एूजीपति ओर ठाकुर श्रेणी की स्थिति बनाये रखनेवाले गाधीवाद 
से हम यही आशा रख सकते हूँ कि वह मैशीनों को इस देश और 
मनुष्य समाज के नाश का कारण बताये और चर्खें से ही इस देश तथा 
सम्पूर्ण संसार को मुक्ति प्राप्त करने का उपदेश दे + | 

बीस वष के अनुभव से यह बात निश्चय हो चुकी है कि ग्रामोद्योग 
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और घरेलू घन्दे न तो जनता का आर्थिक शोषण दूर कर सके हैं, न 
उनसे कोई आर्थिक सुधार हुआ है| वे केवल श्रेणी संघर्ष की भावना 
को सुस्त कर देने का उपाय हैं | इससे श्रेणी संघर्ष मिट नहीं जञायगा । 
पूंजीपति श्रेणी को अलबत्ता इस बात का अ्रवसर मिलेगा कि वह 
शोषितो को देर तक दबाये रखने के लिये गाधीवादी नाज़ीवाद की 
स्थापना भारत में कर सके | 


राष्ट्रीय शिक्षा 


गाधीवादी रचनात्मक कार्य-क्रम में दूसरी वस्तु राष्ट्रीय शिक्षा है। 
राष्ट्रीय शिक्षा से अभिग्राय है, प्रचार द्वारा जनता को खतंत्रता की 
लड़ाई के लिये तैयार करना | जनता को यह ज्ञान होना कि उनकी 
हालत अ्रसह्य है, किस प्रकार के परिवतंन से उनकी अवस्था सुधर 
सकती है, परिवर्तन करने का उपाय क्या है, यही राजनेतिक शिक्षा है । 

पुरानी व्यवस्था को छोडकर नयी व्यवस्था लाने के लिये कुछ 
कारण होने चाहिये। यदि हम नई व्यवस्था समाज में लाना चाहते 
हैं, तो अपनी मोजूदा अवस्था के प्रति समाज मे असंतोष होना 
आवश्यक है। संतोष की प्रशंसा कर असंतोष की चाहे जितनी निन्‍्दा 
की जाय परन्तु समाज को उन्नति ओर विकास की नई व्यवस्था की 
आझोर उसकी संकटमय अ्वस्थाके प्रति असंतोष ही ले जा सकता है। 
समाज में जीवन निर्वाह की उचित व्यवस्था ओर उन्नति की गुंजाइश 
न होते हुए भी यदि सतोष किया जायगा, तो हिंसा को सहते रहकर 
मृत्यु की प्रतीक्षा करने के सिवा ओर क्या परिणास हो सकता है १ 

भारतवर्ष के लिये राष्ट्रीय शिक्षा यही हो सकती है कि जनता 
अपनी कठिनाइयो और उनसे मुक्ति प्राप्त करने के उपायो को सामा-_ 
जिक और राष्ट्रीय रूप में ख़ोचे | सासारिक उन्नति की बात न सोचकर 
सदा परलोक की ही बात छोचने से देश की जनता को प्रत्येक बात 
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व्यक्तिगत हानि लाम के. दृष्टिकोण से देखने का अभ्यास हो गया है। 
इस जीवन ओर सातारिक उन्नति को वेवल पाप का दलदल समझने 
ओर संसार से परे की वस्तु ईश्वर से सान्षात्कार करना जीवन का उद्देश्य' 
समभने से मनुष्य सामाजिक भाव से शूत्य हो जाता है। भगवान का 
साक्षात्कार ओर परलोक मनुष्य का बिल्कुल व्यक्तिगत मामला है। 
त्याग, वेराग्य से निर्लित होने के लिये समाज की सहायता की आव- 
श्यकता नहीं रहती | आध्यात्म ओर निद्वत्ति का मार्ग सामाजिकता 
ओर राष्ट्रीयवा की भावना का विरोधी है। 

समाज ओर राष्ट्र से हमारे सम्बन्ध सासारिक हैं।जब तक हम 
सांसारिक उन्नति को महत्व नहीं देते, अपने समाज और राष्ट्र की पर- 
वाह हमे नही हो सकती | समाज और राष्ट्र का भ्रेंग हम उसी अवस्था 
में अपने आपको समझ सकते हैं, जब हमारे हित समाज ओरे राष्ट्र के 
हित से मिले ओर पूरे हो। भारत में इस भावना के लाने की 
आवश्यकता है। 

जनता के जिन लोगो का जीवन एक ढग से ग़ुज़रता है, जिनके 
लाभ ओर कष्ट एक बात मे हैं, वे एक श्रेणी वन जाते हैं। जनता को 
उन्नति और जीवन के अधिकार प्राप्त करने के मार्ग पर लाने के लिये 
श्रेणी के रूप मे मिलकर चलने की शिक्षा देना आवश्यक है। जिन 
लोगों को इस समय जीवन निर्वाह के अधिकार ओर साधन नही हैं, 
जो परिवर्तन द्वारा इन्हे प्रात करना चाहते हैं, वे सब एक श्रेणी के 
हैँ । परिवर्तन और स्व॒राज्य की आवश्यकता इसी श्रेणी को है। यही 
श्रेणी परिवर्तन और स्वराज्य कायम कर सकती है | इस श्रेणी की 
शक्ति सबसे अधिक है, क्योंकि प्रति हज़ार मनुष्यों में नो सो निन्नानवें 
लोग इसी श्रेणी के हैं | 

इस श्रेणी के हाथ मे शासन ओर अधिकार आने में जो श्रेणी 
अपनी हानि समभती है, वह श्रेणी जनता के राज और स्वराज्य की 
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विरोधी है । जनता को अधिकार या स्वराज्य मिलने से अधिकारों की 
मलिक इस शोषक श्रेणी के श्रधिकार छिनेगे | जनता और इस श्रेणी में 
संघर्ष होगा। समाज में जब कभी परिवर्तन हुआ, श्रेणी संघर्ष से 
डी हुआ | 

समाज की व्यवस्था सदा बलवान श्रेणी के निश्चय से होती है । 
आइन्दा भी यही होगा । समाज की मोजूदा अवस्था में सबसे अ्रधिक 
शक्ति शोषित भ्रेणी मे ही है। इनका हित जिस तरह' पूरा हो सके, 
अधिकार इनके हाथ में रहे, उसी व्यवस्था से समाज में शान्ति हो सकती 
है, वर्ना संघर्ष चलता रहेगा। पूँजीपति प्रणाली इस श्रेणी को अस्वा- 
भाविक ढंग से दबाये हुए हैं | इसी कारण अ्रव्यवस्था है, अव्यवस्था 
को दूर करने के लिये संघर्ष हो रहा है | 

गाधीवाद की राष्ट्रीय शिक्षा का मूल मंत्र है ; समाज में श्रेणी संघर्ष 
नहीं होना चाहिए, क्योंकि संघर्ष हिंसा है। जब समाज मे भ्रेणियाँ 
हैं, तो उसके परिणाम शोषण से केसे बचा जा सकता है! प्राण 
रहते अपने जीवन की रक्षा के लिये शोषित को संधर्ष करना ही होगा । 
ओणी संघर्ष रोकने का उपाय है, कि समाज में श्रेणियाँ न रहे | यह 
कम्युनिज़्म का समाजवादी कार्य-क्रम है। समाज ओरे देश में श्रेणियाँ न 
रहने से शोषण के कारण झोर साधन न रहेगे | ऐसी व्यवस्था के लिये 
प्रयल्ष करना ही स्वराज्य का राष्ट्रीय कार्य-क्रम है | यह कार्य-क्रम तभी पूरा 
हो सकता है, जब हज़ार में से नो सो निन्नानवे अपने हितो को पहचान 
कर संगठित रूप में शक्ति ओर अधिकार प्राप्त करने का यत्न करे । 
इस मार्ग में संघ आवश्यक है। गाधीवाद अपनी राष्ट्रीय शिक्षा द्वारा 
ओणी सधर्ष की सम्मावना को रोकने और शोषित ओर शोषक श्रेणियों 
के सहयोग के लिये रचनात्मक कार्य-क्रम का उपदेश देता है । 

राष्टीय शिक्षा और रचनात्मक कार्य की ज़ाहिरा शक्ल गाँव की 
शलियो में भाड्‌ लगाना, अछूत श्रेणियों को अच्वरशान कराना, अछूतों 
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के लिये मन्दिर का दरवाज़ा खुलवाना उन्हे कुँये पर चढ़ाना ओर दवाई 
आऑँटना है | यह सभी काम बहुत परोपकार ओर दया के हैं परन्तु जनता 
का यह बडा भाग दूसरे के उपकार ओर दया के आसरे क्यो पडा रहे ! 
अपनी सहायता ओर कल्याण करने की शक्ति उनमें क्यों न हो ! इन्हे 
दलित ओर मोहताज समझ कर मालिक श्रेणी इन पर दया करने के 
लिये तो तैयार हो जाती दे परन्तु जब यह दलित ओर मोहताज मालिक 
श्रेणी की दया ओर कृपा करने की शक्ति में हिस्सा-बाँद करना चाहते 
हैं, तो मालिक भ्रेणी इसे बगावत समझने लगती है। गाधीवाद इसे हिंसा 
बताकर रोकने का यत्ञ करने लगता है। दया और कृपा का पात्र बने 
रह कर दक्षित श्रेणी कभी भी ख्तंत्र और आत्म निर्मर नहीं बन 
सकेगी | इसका उपाय तो है कि संघर्ष द्वारा यह श्रेणी शक्ति ओर अधि- 
कार प्राप्त करे | 

इस सत्र दया और परोपकार का एक दूसरा प्रयोजन भी हो सकता 
है। विदेश से आकर इस देश मे परोपकार के कार्य करनेवाले ईसाई 
पादरियों के विषय में महात्मा गाधी की राय है कि उनके इन सब कर्मो 
से भारत की भलाई नहीं हो रही है | उनमे एक प्रकार का स्वार्थ छिपा 
है। पूँजीपतियो के धन से चलनेवाले दरिद्र-सहायक गाधी सेवा-सघ, 
हरिजन सेवक-सघ, अखिल भारतीय चर्खा-सघ ओर गाधीक्षादी राष्ट्रीय 
शिक्षा के इस दया ओर परोपकार के कार्य-क्रम में क्या श्रेणी संघर्ष को 
टाल कर दरिद्र लोगों को महाजनों की कृपा ओर दया का विश्वास 
दिलाकर मोहताज बनाये रखना उद्देश्य नहीं ? वास्तविक प्रयोजन है 
कि श्रेणी सघर्ष नहीं होना चाहिये। श्रेणी संघर्ष, दलितों की अपनी 
उन्नति का प्रयत्ञ है, इसके सित्रा जनता का राज सम्भव नहीं | 


संयुक्त मोचों ; 
श्रेणी संघ से बचने के लिये राजनेतिक दलील यह है कि विदेशी 


ग्रे [ रचनात्मक कार्यक्रम, 


साम्राज्यशाही की गुलामी से छूटने के लिये हमें इस देश की जनता की- 
सम्पूर्ण शक्ति स्वराज्य प्राप्ति के भोचे पर- लगा देनी चाहिये ।' इस देश 
की शोषित और शोषक श्रेणियों को आपस में न लड़कर पहले स्वराज्य 
ले लेना चाहिये। अपना राज्य हो जाने के बाद, जनता जैसी व्यवस्था 
चाहेगी, देश में कायम हो जायगी | यह बात कह देने में उतनी" 
ही आसान है जितना कि १६२० में यह कह देना आसान था कि 
सब भारतवासी सरकार से असहयोग कर दें, तो फौरन स्वराज्य हो 
जायगा। वह बात अमल में न आसकी। इसी प्रकार भारत की प्रजा 
के पहले मिलकर स्तराज्य प्राप्त कर लेने ओर बाद में आपस के झगड़े 
निषथ लेने की बात भी सिरे कह देने भर की है। जिन लोगों के 
उद्देश्यों मे समानता नहीं, उनका एक साथ मिलकर किसी काम को 
सफल बना लेना सम्भव नहीं | 

स्तरराज्य के लिये प्रयत्ष करने का विचार उठते ही सवाल पेदा होता 
है, स्वराज्य होगा क्या ! दोनो श्रेणियाँ स्वराज्य का रूप अपने-अपने 
मन में बनाने लगती हैं | यदि एक का स्व्रराज्य दूसरे की पगधीनता 
आर शोषण है, तो वे उसके लिये एक साथ प्रयत्न केसे कर सकती हैं ! 
गाधीवाद इस बारे में ग़रीब जनता से ही त्याग की आशा करता है। 
उन्हे उपदेश दिया जाता है, स्वराज्य चाहे जेसा भी हो, पहले भारत- 
वासियों के हाथ राज्य आने दो, फिर तुम जेता चाहे कर सकते हो ! 
मानो जनता के कान में चतुरता से दी जानेवाली सलाह का भेद 
मालिक श्रेणी को मालूम नहीं। मासूम को तरह वे जनता की चालबाज़ी' 
में फेंसकर स्वराज्य के लिये कोशिश करेगे और बाद में जनता के हाथ 
में बेबस हो जायेंगे। ऐसे मोलेपन की आशा पकी बुद्धि की मालिक 
अ्रणी से नहीं की जा सकती। पिछले बीस वर्ष के सत्याग्रह ओर 
असहयोग आन्दोलन में यह बात स्पष्ट हो चुकी है। ह 

बलिदान करने की आशा की जा सकती ;है तो केवल साधनद्वीनः 
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श्रेणी से |! कुछ छिन जाने का भय उन्हे है नहीं, उनके पास अपना 
कहने को केवल शरीर ही है। उनके जीवन पर हरदम संकट आया 
रहता है| किसी प्रकार जीवन निर्वाह का अवसर मिले, इस आशा में 
वे अपने शरीर की भी वाज़ी लगा देते हैं | पिछले बीस वर्ष मे इसके 
एक नहीं अनेक प्रमाण मिल चुके हैं । 
मान लिया, स्वराज्य के लिये कुर्बानी करने की अपील शोषित 
श्रेणी ही से की जाय । परन्तु शोषित श्रेणी किस आशा से यह कुर्बानी 
करे ? अपनी शक्ति ओर आवश्यकता का ज्ञान एक दफ्फे शोषित श्रेणी 
को हो जाने पर उन्हे फिर दबाकर रखना सम्भव न रहेगा, इस बात 
को गाधीवाद ख़ूब समभता है। इसलिये वह जन आन्दोलन की 
बात को किसी-न-किसी कारण टाल ही देता है। शोषक श्रेणी अपनी 
स्थिति को ख़ूब समभती है। संयुक्त मोर्चे की बात उन्हे बहुत पसन्द 
आती है क्योंकि इससे फिलहाल तो श्रेणी संघर्ष के भय से छुटकारा 
मिल ही रहा है। यह श्रेणी अपनी हुकूमत में स्वराज्य ज़रूर चाहती 
है परन्तु यह इतनो अदूरदर्शी नही, कि शोषित श्रेणी की शक्ति और 
जाणति को इतना बढा दे, ओर आज इस श्रेणी की शक्ति से शासन 
अधिकार पाकर कल स्वयम उसीके हाथों बलिदान हो जाय | इसलिये 
आन्दोलन को व्यापक रूप देकर राज पलट के ढंग पर स्व॒राज्य का 
आन्दोलन चलाना उन्हे मंजूर नहीं। वे ऐसा आन्दोलन चाहते हैं, 
जिससे व्यवस्था मे कोई परिवर्तन न हो, ब्रिटिश सरकार पर शनेः शनेः 
बोझ पइता रहे + और ब्रिटिश सरकार समझौते द्वारा शनें! शनै: शासन 
की वागडोर इन्हे यो थमाती जाय (कि शोषित श्रेणियों को उभरकर 
शासन का अधिकार अपने हाथ मे लेने का मोक़ा न मिलन सक्के | 
ब्रिटिश सरकार ऐसा करने के लिये जल्दी तेयार नहीं होती तो 
& हि जिस प्रकार का व्यक्तिगत सत्याग्रह सन्‌ १६४० अगस्त से चल 
रहा है 


कै 
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भी घबराहट का कोई कारण नहीं । समय टालते जाना ही मालिक- 
श्रेणी के हक़ में सबसे अच्छी नीति है । बजाय ऐसा स्वराज्य या जनता 
का राज्य लाने के जिसमें उनकी आज की सी हुकूमत भी न रहे, मौजूदा 
हालत ही उनके लिये बेहतर है। पँजीपति ओर ज़मीदार श्रेणी की 
इस भावना को प्रकट करने के लिये गांधीवाद कहता है, यदि स्व॒राज्य 
हिंसा # के बिना प्राप्त नहीं हो सकता तो ऐसे स्वराज्य की हमें 
ज़रूरत नहीं | 

जब स्वराज्य के उद्देश्य के बारे में श्रेणियों की एक राय नहीं, तो 
उसके लिये संयुक्त मोचा किस प्रकार तैयार हो सकता हैं ? मालिक 
भेणियाँ ओर गाधीवाद स्व॒राज्य के लिये सो वर्ष प्रतीक्षा कर सकता 
है| स्वराज्य के बिना उनके प्राण नही निकले जा रहे परन्तु शोषित 
औओणी के लिये तो मौजूदा व्यवस्था में प्राणों पर संकट आया हुआ है | 
किस हिसा के भय से वे स्वराज्य को मुल्तवी कर सकती है ! उन पर 
दिन रात होनेवाली हिंसा से बडी हिंसा कोन है ! अपने हाथ में शासन 
का अधिकार लेने के प्रत्र॒ल ओर व्यापक कार्य-क्रम को यह श्रेणी उसी 
समय तक स्थगित किये हुए हैं जब तक वह संगठन ओर जाण्ति 
द्वारा श्रपने आपको उसके लिये तैयार नहीं कर लेती। इस उचित 
तैयारी का अर्थ है, शोषित श्रेणी मे जाशति और उनका सेनिक अनु- 
शासन से संगठन | यदि हम स्व॒राज्य की आवश्यकता अनुभव करते 
हैं, तो संयुक्त मोचें का 'नोमन तेल बटोरने और गाधीवादी नीति को 
मचाने? ( स्वराज्य की लडाई लड़ने ) का अरमान छोड़कर हमें हज़ार 
मेसे नौ सौ निन्नानवे की श्रेणी के बल पर ही उसे लेने का यत्र 
करना होगा | सब शोषितो का मोर्चा ही सयुक्त मोर्चा है | 

शोषित श्रेणी की जनता का राज्य या स्वराज्य प्राप्त करने के मार्ग 
मे जो श्रेणी आकर रुकावट डालेगी, वह श्रेणी संघर्ष को हिंसामय 

# इस हिंसा का अर्थ है, ओणी संघर्ष । 
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बनायेगी । यदि गाधीवाद श्रेणी संघर्ष को दूर करना और स्वराज्य के 
लिये संयुक्त मोर्चा बनाना चाहता है तो उसे मालिक श्रेणी को जनता 
के हितों को पूर्ण करनेवाली व्यवस्था को स्वीकार करने का उपदेश 
देना चाहिए परन्ठु वह चलता है उल्टा | वह उपदेश देता है, जनता 
को, ठाकुर श्रेणी के हाथ मे श्रपनी लगाम दिये रहने का | 
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इस देश की राजनेतिक उन्नति के मार्ग मे साम्प्रदायिक फूट एक 
भयंकर रुकावट है। काग्रेस का कहना है कि अपना राज कायम रखने 
के लिये ब्रिटिश सरकार इस देश मे साम्प्रदायिक झगड़े पेदाकर स्वत- 
अता के मार्ग में रकावट पैदा कर रही है | यदि साम्प्रदायिक फूट द्वारा 
इस देश पर श्रपना राज क्वायम रखना ब्रिटिश सरकार के लिये आसान 
हो जाता है, तो सरकार के लिये ऐसा प्रयत्न करना कोई अस्वाभाविक 
बात नही । स्वराज्य के लिये साम्प्रदायिक एकता आवश्यक है, तो उसे 
प्राप्त करने की जिम्मेवारी कांग्रेस पर है। 

इस काम के लिये गाधीवादी काग्रेस ने तीन उपायों का व्यवहार 
किया। उन्होने साम्प्रदायिक कगडो की निन्दा की, साम्प्रदायिक रूगडे 
पैदा करनेवाले लोगो को फुसलाने या सत्॒ुष्ट का यत्न किया, और महात्मा 
गाधी की आत्मिक शक्ति से मुसलमानों को प्रभावित करना व्यहा | 
१६२४ सितम्बर मास में महात्मा गाधी ने इकीस दिन का उपव्गस कर 
साम्प्रदायिक कगडो, ओर अत्याचार के विरुद्ध सत्याग्रह किया। इस 
बारे में सत्याग्रह की कभी न परास्त होनेवाली आध्यात्मिक शक्ति की 
सफलता हमारे सामने है। 

किसी भी राजनैतिक आन्दोलन को सार्वजनिक रूप देने का विचार 
आते ही साम्प्रदायिक झगड़े का भय काग्रेस के सामने आ खडा होता 
है| यह एक विचित्र बात है कि ज्यो-ज्यो हमारे देश में राजनैतिक 
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चेतना बढ़ रही है, त्यो-त्यो साम्प्रदायिकता भी बढती जाती है, इसका 
अर्थ हम यही समझ सकते हैं, कि देश के राजनैतिक आन्दोलन की 
बुनियाद में कुछ ग़लती है। काग्रेस की गाधीवादी नीति के रचनात्मक 
का्य-क्रम में साम्प्रदायिकता को मिटाने का काम भी शामिल है परन्तु 
इस बारे से वह कुछ कर न सकी | बजाय इसके कि काग्रेस साम्प्रदा- 
यिकता को मिठा सकती, साम्प्रदाविकता ने कांग्रेस को वेदम कर 
पिया । 
भारत से साम्प्रदायिकता को बढाने की जिम्मेवारी बहुत हद तक 
काग्रेस को गाधीवादी नीति पर है। साम्प्रदायिकता को प्रोत्साहन दो 
तरह दिया गया। गाधीवादी कांग्रेस ने अपने प्रति जनता में भ्रद्धा 
पैदा करने के लिये धार्मिक विश्वासों या साम्प्रदायिक भावों के सहारे 
अपील करना शुरू किया। काग्रेस के साथ सदा ही साम्प्रदायिक 
आन्दोलन लगे रहे । आरम्म में खिलाफत, फिर सिकखो के गुरुद्वारा 
आन्दोलन और बाद मे हिन्दुओं का अछूुतोद्धार ! इसके अतिरिक्त 
राजनीति की बुनियाद में भारतवासी मात्र के जीवन से सम्बन्ध रखने- 
वाली आर्थिक माँगों को महत्व न देकर उसे त्याम का आन्दोलन बना 
आध्यात्मिकता का बल देने का यत्न किया गया। 
आत्मा, परमेश्वर ओर आध्यात्म की कल्पना प्रत्येक मज़हब या 
सम्प्रदाय के विश्वासों के श्रनुसार अलग-अलग है। गाधीवाद के तह 
में हिन्दू मज़हबी संस्कार हैं। मुसलमानों और ईसाशयो के पसन्द 
लायक बनाने के लिये इन सिद्धान्तों से ऋषियो और शासतरो के नाम 
हटा दिये गये हैं परन्तु बुनियादी सस्कार वही हैं। हिन्दू सम्प्रदाय के 
संस्कारों के संग मे रेंगी आध्यात्मिकता को जब कांग्रेस में नीति और 
कार्य-क्रम के रूप मे राष्ट्र पर लादने का थत्र किया जाता है तों दूसरे 
सम्प्रदाय के लोग अपनी कल्चर और संस्कृति की दुह्मई देकर अपना 
संग्रठडन अलग बना, अपना अस्तित्व कांग्रेस की हिन्दू राष्ट्रीयता में न 
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मिट जाने का यज्ञ करने लगते हैं| यदि काग्रेस में हिन्दू आध्यामिकता 
का रग चढाने की कोशिश न की जाती तो भारत की जनता स्वा- 
भाविक तौर पर एक मिलीजुली संस्कृति और राष्ट्रीयवा को जन्म देती । 

गाधीवाद ने भारतवर्ष की पुराने सस्कारो--हिन्दू संस्कारो--को 
युनर्जीवित करने के प्रयत्ष मे नई परिस्थितियों से उठनेवाली सस्क्ृति 
के मार्ग मे रुकावट डाल दी। एक सम्मिलित सस्कृति न बनने देकर 
गाघोवाद ने सम्राट अकबर के दीन-इलाही की तरह गाधीवादी मज़हब 
को जन्म दिया है, जिसमें मज़हब के नियमो सत्य, अहिंसा, अस्तेय, 
अपरिग्रह के सभी मज़हबों की पसन्द के लायक बनाने की कोशिश की 
गई है | इससे पुराने चले आये विश्वासों श्रोर मज़हबों मे यह एक 
नया मज़हब और विश्वांस आ गया है। मज़हब पहले कमी एकता पेदा 
नहीं कर सका, वह सदा फूठ ही डालता आया है, तो गाधीवाद का 
अधकचरा मज़हब, जिसमे राजनीति ओर शअ्राध्यात्म दोनों शामिल हैं, 
केसे एकता स्थापित कर देगा। मज़हब के साथ ही उसने राजनेतिक 
एकता को भी डुबो दिया । 

कांग्रेस द्वारा साम्प्रदायिकता को प्रोत्साहन मिलने का दूसरा कारण 
है, काग्रेस मे पूँजीपति ओर मध्यम श्रेणी का नेतृत्व | यह श्रेणी सभी 
क्षेत्रों में सबसे अधिक महत्व अपनी श्रेणी के लोगों को ही देती है। 
'राष्ट्रीय आन्दोलन में दूसरे मज़हबो की जनता को समेठने के लिये 
कांग्रेस पर कब्ज़ा रखने वाले लोगो ने उन मज़हबों की स्वंसाधारण 
जनता को अपील करने के बजाय, उन मज़हबो भे श्रपनी श्रेणी के 
लोगो से ही अपील की | जिस तरह कांग्रेस में भाग लेनेवाले या 
'उदार विचार के (78/3)) कहानेवाले पूँजीपति ओर ऊँची-मध्यम 
'अणी के ज्ञोग जनता के हितों की अपेक्षा अपने स्वार्थ की चिन्ता 
करते हैं, उसी तरह मुसलमान ईसाई अछूत सिक्ल आदि सम्प्रदायों 
के पूँजीपति ओर ऊँची मध्यम श्रेणी के लोग भी अपने संकुचित 
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स्वार्थों में फंसे हैं। पूँजीपति विचारधारा की यह स्वाभाविक वृत्ति है 
कि अपनी श्रेणी के हित का विचार रखते हुए. भी वैयक्तिक स्थार्थ 
उन्हे अन्धा कर देता है | # स्वार्थ की यह भावना हिन्दुस्तान के 
मुसलमान और दूसरे सम्पत्तिशाली लोगों मे भी है| जिस मतलब 
को पूरा करने के लिये कांग्रेस मुसलमानों की समन्न श्रेणी को राष्ट्रीय 
आन्दोलन में भाग लेने के लिये निमंत्रण देती है, उनके लिये 
वह अयोजन आन्दोलन की तवालत मे फेसे बिना, कांग्रेस से दूर 
रहकर ही पूरा हो सकता है ; तब फिर वे राष्ट्रीय आन्दोलन से सहयोग 
करे तो क्यो १ 

काम्रेस के राष्ट्रीय आन्दोलन का प्रयोजन है, सरकार के शासन से 
सम्पत्तिशाली श्रेणी के लिये अधिक प्रतिनिधित्व की माँग | मुसलमान 
ओर दूसरे अल्पसंख्यक सम्प्रदायो की पूँजीपति श्रेणियों को यह 
प्रतिनिधित्त सरकार की कृपा से उससे कही अधिक भिल रहा है 
जितना कि ख्वतंत्र भारत में या किसी भी प्रजातंत्र देश मे मिल सकता । 
मुसलमानों तथा अल्पसंख्यक सम्प्रदायों की सम्पत्तिशाली श्रेणियों को 
तो स्वराज्य मिला ही हुआ है। बहुत सम्मव है, काग्रेस की कल्पना 
का स्वराज्य मिलने पर उनका यह प्रतिनिधित्व कम हो जाय | लेकिन 

सलमान तथा दूसरे सम्प्रदायों की जनता को इससे क्या लाभ १ 

किसी भी सम्प्रदाय की जनता ऐसे कार्य-क्रम मे सहयोग देने के 
लिये अवश्य तैयार होगी जिससे उनके जीवन की कठिनाइयों दूर हों 
परन्तु ऐसा कार्य-क्रम आर्थिक होगा। सर्वताघारण जनता के इस 
कार्य-क्रम से शोषण करनेवाली श्रेणी को अपनी द्वानि जान पड़ेगी। 
गाधीवादी नीति में इसे हिंसा कहा जायगा। यह बात सही है कि 

4 परस्पर होड ओर मुक्राबिला ((-०॥260॥) पूँजीवाद का स्वभाव 
है। इसी स्वभाव के कारण पूजीपतियों की संख्या कम होती जाती है 
ओर संसार में साम्राज्यशाहो युद्ध सर्वनाश फेलांते है 
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इस प्रकार का आर्थिक आन्दोलन चलाने में पूँजीपति साम्प्रदायिक 
नेता अडचने अवश्य डालेगे। वे साम्प्रदाथिकता का सहारा लेकर 
जनता को बहकाने ओर अ्रपने वश में रखने का यज्ञ करेंगे। इन 
लोगो का महत्व एक ख़ास सम्प्रदाय के प्रतिनिधि कहला सकने के 
कारण ही है। साम्प्रदायिक्र प्रश्नों ओर कूगडो के खडा होने पर ही 
इनकी क्ृ॒द्र होती है| साम्प्रदायिक मेल हो जाने या इस समस्या के 
मिट जाने पर इनका कोई महत्व नही रहेगा | 

यदि यह लोग वेसतलव बातो से जनता का ध्यान आकषित कर 
आन्दोलन खडा कर सकते हैं, तो राष्ट्रीय मॉगो ( जीवन समस्या की 
माँगो ) पर जनता को क्यों संगठित नहीं किया जा सकता १ कांग्रेसी 
थआाव्यात्मिक राष्ट्रीय की अपीलो की अपेक्षा जनता पर साम्प्रदायिक 
अपीलो का असर इसलिये अधिक होता है कि उसमे साम्प्रदायिक दृष्टि 
से लाभ जान पडता है। कांग्रेसी आ्राध्यात्मिक राष्ट्रीयाा बिलकुल ही 
खोखली है | समाजवादी आर्यिक कार्य-क्रम की राष्ट्रीयवा सर्वताधारण 
को अधिक सशक्त ओर सचेत बना सकती है ओर उसे मज़हबी भ्रम- 
जाल की आत्म हत्या से भी बचा सकती है, इस बात का प्रमाण मज़दूर 
आन्दोलनों मे मिल चुका है । 

जिन स्थानों में मज़दूर श्रेणी रूप से सचेत हो गये हैं ओर अपनी 
आधर्थिक अवस्था को सुधारने के लिये संगठित हो रहे हैं, वहाँ उनसे 
साम्प्रदायिक वेमनस्य दिखाई नहीं देता | कानपुर, अहमदाबाद आदि 
स्थानों में सन्‌ १६३६ के बाद से साम्प्रदायिक झगड़े होने पर भी संग- 
ठित मज़दूर इन भंगडो से दूर रहे। साम्प्रदायिकता को दूर करने के 
लिये जिस जाणशति की आवश्यकता है, उसे गाधीवाद श्रेणी द्वोह कह- 
कर दवा देना चाहता है। 

साम्पदायिक द्रोह ओर हिंसा का उपाय करने के लिये गाधीवाद 
साहस ओर वीरता का उपदेश देता है। कमी वह वीरता पूर्वक, हाथ 


३६० [ रचनात्मक कार्यक्रम 


हिलाये बिना मर जाने को सलाह देता हे ओर कमी जब साम्प्रदायिक 
हिंसा कत्ल, बलात्कार, खासकर समत्ति की लूट का रूप लेती है, तब 
चह कायरता पूर्ण अहिंसा के बजाय, नितान्त आवश्यक श्रवस्था से, 
तोला दो तोल्ला शारीरिक शक्ति के प्रयोग की मी राय दे देता है। 
लेकिन यह सब उपाय साम्प्रदायिक्र हिसा को सहने के लिये हैं, दूर करने 
के नहीं | साम्प्रदायिक हिंसा को दूर करने का उपाय तो सर्वताधारण 
को जीवन रक्षा के मार्ग पर एकता ओर सहयोग द्वारा बढ़ना है। इसे 
श्रेणी द्रोह न कह श्रेणी की आत्मरक्षा कहना ठीक होगा | 


समाजवाद का कार्यक्रम 

गाधीवाद के सत्य अहिसा के आदर्शों ओर क्रियात्मक रूप में 
परस्पर विरोध है | सिद्धान्त रूप से गाधीवाद सत्य ओर अहिसा की 
पूजा करता है परन्तु समाज में मौजूद असत्य और हिंसा दूर करने के 
प्रयर्तों से उसे सहानुभूति नहीं | समाजवाद सत्य, अहिंसा का उद्देश्य 
मनुष्य समाज की उन्नति ओर सुख, शान्ति समझता है। इन सिद्धान्तों 
के अनुकूल जब समाजवादी अन्याय और हिंसा दूर करने का प्रयत 
करता है, गाधीवाद को अ्रह्दिंसा भग होती दिखाई देने लगती है | 
गाधीवाद के सत्य और अहिंसा के उद्देश्य को यदि समाज हित के विचार 
से क्रियात्मक रूप दे दिया जाय, तो वह समाजवादी कार्यक्रम में बदल 
जायगा | ऐसा करना गाधीवाद को मज़ूर नहीं वह अहिसा के नाम की 
माला जपकर उसे केवल छिछले तौर पर अमल में लाना चाहता है। 
गाधीवाद के अनुसार अ्हिसा का आदर्श है 

“अहिंसा केवल आचरण का स्थल नियम नहीं बल्कि मन की 
एक वृत्ति है | जिस वृत्ति में कहीं द्वेष की गंध तक न हो उसे अहिंसा 
समभना चाहिए'"'""# | अहिंसा का भाव दृश्य परिसाण सें (दिखा- 
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बंटी ) नहीं, बल्कि अन्तःकरण की राग देंषहीन स्थिति में हे”“'# | 
अहिंसा का साधक केवल इतने से ही संतोष नहीं मान सकता कि वह 
ऐसी वाणी बोले, ऐसा कार्य करे, मिससे किसी जीव को उद्देग प्राप्त 
न हो, थ्रथवा सनमें भी किसी प्रकार का द्वेष भाव न रहने दे, बल्कि 
जगत मे प्रवर्तित दुखों की ओर भी वह देखेगा और उन्हें दूर करने 
के उपायो का विचार करता रहेगा। इस प्रकार की श्रहिंसा केवल 
निद्ृत्ति रूप कार्य या निश्कियता नहीं, बल्कि ज़बरदस्त प्रद्त्ति अथवा 
ग्रक्रिया है ४ |? 

यदि अहिसा केवल “निश्वत्तिः--यानी हिंसा से परहेज़--ही नहीं, 
बल्कि प्रदृत्तिः---अर्थात्‌ ग्रहिंसा की स्थापना करना--है, तो इसके लिये 
प्रयल्ल करना हमारा कतंव्य होजाता है | समाज में जारी हिंसा का उपाय 
करने के लिये ऐसे कारणो ओ्लोर साधनों को दूर करना होगा जिसके 
कारण हिंसा होती है। केत्रल व्यक्तिगत रूप से अहिंसा का पालन 
करके हम श्रहिंसा की स्थापना नहीं कर सकते। हिंसा को सहना और 
उसके विरुद्ध प्रयत्ष न करना, दिसा के साथ सहयोग है। 

देश और सम्राज से हिसा उन परिस्थितियों को हयने से ही दूर 
हो सकती है जिनके कारण जनता अपने जीवन की रक्षा करने में अस- 
मर्थ है और अपने परिश्रम के फल पर अधिकार खो बैठी है। इस 
अहिसा की स्थापना से समाज के कुछ व्यक्तियों को अपना नुकसान 
होता जान पडता है, तो यह उनका श्रम है। समाज के अग होने के 
नाते उनका वास्तविक लाभ सम्पूर्ण समाज के लाभ में है। यदि कुछ 
लोग अपने संकुचित स्वार्थ से अन्धे होकर सम्पूर्ण समाज को हानि 
पहुँचाये, तो उनके इस काम को रोकना, हिंसा नहीं | ऐसा करने का 
ञर्थ यह नहीं कि मालिक श्रेणी के प्रति समाजवादी कार्यक्रम में कोई 
_देष या हिंसा का भाव है, यह कार्यक्रम इस श्रेणी से वैर पूरा करना 
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या बदला लेना नहीं चाहता | समाजवादी कार्यक्रम सम्पूर्ण समाज के 
लिये समान अवसर और अपने परिश्रम के फल का अधिकार चाहता 
है। समाज में मालिक श्रेणी के लोग भी शामिल है वे उससे अलग 
नही । 

गाधीवाद स्पष्ट कहता है--“अहिंसा का भाव हृ्य परिमाण में 
दिखावटी रूप से--नहीं बल्कि श्रन्तःकरण की वृत्ति मे है।? ठीक 
यही बात समाजवादी कार्यक्रम के बारे में समझनी चाहिए । समाज- 
वादी कार्यक्रम जब यह कहता है कि इस देश के पेदावार के साधन 
पूँजीपति ओर ज़मीदारों के अधिकार में न रहकर समाज के अधिकार 
में रहने चाहिए, तब उसका अ्रमिप्राय पूँजीपति और ज़मीदार का 
मन दुखाना नहीं बल्कि समाज से इस श्रेणी के प्रति विरोध की 
भावना तथा श्रव्यवस्था दूर करना है। इसलिये समाजवादी कार्यक्रम 
के अनुसार पेदावार के साधनों को समाज की सम्पत्ति बनाने का यत्ष 
करने मे हिंसा की बत्ति नहीं हो सकती | समाजवाद के बारे में यह 
घारणा कि वह माल्तिक श्रेणी के प्रति हिसा आर विरोध की लहर 
है, अज्ञान ओर भ्रम है | 

समाजवाद को साम्प्रवाद कहकर उसमे ज़ोर ओर ज़बरदस्ती से 
सबको बराबर करने का भाव जोड देना भी समाजवाद को जान- 
बूककर सिर नीचे ओर पेर ऊपर कर दिखाना है। जबरदस्ती सबको 
बराबर करने का यह अ्थ निकलता है कि व्यक्ति को अपनी योग्यता, 
प्रतिभा और सामथ्य के व्यवहार का अवसर न होगा। ससाजवाद 
का अर्थ समानता लाने के लिये सबको ठोक पीटठकर बराबर कर देना 
नही । समाजवाद का अर्थ है, समाज में जीवन का ढंग सामाजिक 
रूप से हो | दूसरों की हिसा द्वारा कोई व्यक्ति स्वार्थ को सिद्ध न करे । 
सबको उन्नति का समान श्रवसर हो। सब लोग परिश्रम करने का 
अवसर समान रूप से पायें और अपने परिश्रम के फल पर सबको 
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समान अ्रधिकार हो | यह नहीं कि कुछ आदमियों को तो दूसरो का 
परिश्रम हडप जाने का अधिकार हो और अधिकाश को अपने परिश्रम 
का भी फल न मिले | सामाजिक व्यवस्था सबको ससान होने का अ्रव- 
सर देगी | समानता समराजवाद का परिणाम होगा न कि समानता द्वारा 
समाजवाद लाया जायगा। 

अपने कार्यक्रम को पूरा करने के लिये भारतीय समाजवादी 
रक्तपात और मारकाट का समर्थन नहीं करते। समाजवाद का मार्ग 
आअसहयोग द्वारा सत्याग्रह का सार्ग है। समाजवाद के सत्याग्रह ओर 
असहयोग का परिणाम गाधीवाद से भिन्न है क्योकि वह आध्या- 
त्मिकता ओर ईश्वर की प्रेरणा के आधार पर नही, वल्कि सासारिक 
परिस्थितियों की वास्तविकता के आधार पर कायम है| 

सत्याग्रह का उद्देश्य है न्याय ओर अहिंसा के लिये प्रयक् करना | 
गाधीवाद इस बात से समाजवादियों से सहमत है कि इस देश में 
शोषण के कारण भयंकर ओर व्यापक में हिसा ओर श्रेणी विरोध मोजूद 
है| जनता के जीवन की रक्चा के लिये इसका उपाय होना चाहिए। 
समाजवादी इसके लिये शोषक श्रेणी से श्रसहयोग की तजबीज़ करते 
है। असहयोग क्या है ! “विरोधी अपना तंच्र सत्याग्रही पक्ष की 
सहायता के बिना नहीं चला सकता, ऐसा अनुभव कराना असहयोग 
का लक्ष है । इसलिये यह असहयोग-निश्चय ही सत्य अहिसा साधनों 
दारा--इतना तीव्र क्रिवा जा सकता है कि जिससे वह तंत्र बन्द 
पड जाय # |? 

असहयोग द्वारा सत्याग्रह के सिद्धान्त के अनुसार समाजवादियों 
का कार्यक्रम हे कि देश भर के किसानों, कारख़ानो, रेलों, खामों 
तथा दूसरे कामों में मज़दूरी या नौकरी कर मौजूदा व्यवस्था को 
-चलानेवाली जनता को उनकी अ्रवस्था और आवश्यकता का ज्ञान 

# 'शावी विचार दोहन! पु० ६९ | 
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कराकर इस व्यवस्था से असहयोग करने का मार्ग बताया जाय | हिसा 
ओर अन्याय की व्यवस्था से असहयोग करना हिंसा नही, न इसमें 
किसी प्रकार की जबरदस्ती है। साधारण शब्दों में इस असहयोग 
को देश भर के सभी पेशो ओर उद्योग धन्दों की आस हडताल 
कहा जा सकता है| इस असहयोग में देश की उस सब जनता को 
भाग लेना चाहिये जिन्हे जीवन निर्वाह के लिये उचित अवसर 
झोर साधन नहीं मिल्ल रहे ओर अपने परिश्रम का फल नहीं मिल 
रहा | मध्यम श्रेणी या ऊँची श्रेणी के अच्छे आमदनी, पानेवाले 
लोग, जो शोपण की व्यवस्था में सहायक होकर अपना निर्वाह 
करते हैं, यदि इस व्यापक अहयोग में शामिल नही होते, तो उन्हे 
शोबषित जनता का अंग न समझ मालिक श्रेणी का ही सहायक समझा 
जाय परन्तु समाज के लिये पेदावार करने और शोषित होनेवाली श्रेणी 
के सभी अंगों को इस व्यापक असहयोग में शामित्र होना चाहिये। 

इस व्यापक असहयोग को सफल बनाने के लिये प्रचार द्वारा 
जनता को राजनेतिक शिक्षा देने की आवश्यकता है| किसान, मज़दूर, 
मिस्त्री, मुंशी, बाबू सभी को यह समभना होगा कि वे पेदावार के 
महान्‌ कार्य के भिन्न-मिन्न अंगो को पूरा करते है, वे सब एक हैं| 
इस असहयोग की सफलता जनता की एकता पर निर्भर करती है। 
परिश्रम करनेवाली जनता में से जो व्यक्ति सावंजनिक लाभ, अ्रपने श्रेणी 
हित और अपने वास्तविक हित को न पहचानकर शोपण की व्यवस्था 
को बनाये रखने के लिये सहायता देना चाहे, उन्हे सत्याग्रह के उपाय 
द्वारा उनके अपने हित ओर जनता के सावजनिक हित को हानि 
पहुँचाने से रोकना होगा । यह काम शारीरिक बल से नही बल्कि जनता 
की राय के दबाब (जिसे गाधीवाद नेतिक वल्ल कहेगा) और 
अहिंसात्मक धरना देने के तरीके से होगा # । 
“बह क्िचित्र बात है. कि मजदूर या किसान जब आपने परिक्षम की मजदूर या किसान जब छपने परिश्रम को 
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समाजवादी कार्यक्रम अतहयोग ओर सत्याग्रह में किसी प्रकार के 
शारीरिक बल प्रयोग या हिंसा की तजवीज़ नहीं करता। यह बहुत 
सम्भव है कि मोजूदा व्यवस्था में जो श्रेणी अपने शासन द्वारा शोपण 
कर रही है, इस असहयोग को असफल कर देने के लिये शत्रो ओर बल 
के प्रयोग द्वारा हिंसा करे | शल्नो ओर बल्ल का प्रयोग पूँजीपति और 
शासक श्रेणी स्पयम्‌ ही नहीं करती। इस काम के लिये वह शोषित 
श्रेणी किसान, मज़दुर और नौकरी पेशा लोगो में से ही कुछ को किराये 
पर ले लेती है। शोषित श्रेणी पर शासन शोषित श्रेणी के लोगो का उप- 
योग करके हो किया जाता है ओर इस कार्य के लिये किराये पर लिये 
गये लोगों का भी शोषण होता है। रोटियो के दाम पर वे दूसरों का 
राज कायम रखते हैं। समाजवादी कार्यक्रम शोषण की व्यवस्था का 
अन्त करनेवाले आन्दोलन में इन लोगो को भी शामिल करता है और 
पेदावार का उचित भाग मॉगने के लिये आन्दोलन करते है और अपने 
साथियों को इस आन्दोलन में विश्वासधात करने से रोफने के लिये धरना 
देते है, तो महात्मा गाधी इसे हिंसा का फतवा दे देंते है। कानपुर ओर 
अहमदाबाद में मजदूरों ने जब अपने परिश्रम से मालिफों को पहुँचाये हुए 
मुनाफे में से कुछ भाग मॉगफर अपने बाल बच्चों का भुखा पेट भरने का 
आन्दोलन किया ओर इस आन्दोलन में साथ न देकर अपनी श्रेणी को हानि 
पहुँचाने के लिये मिलों में जाने को तेयार मजदूरों के सामने मिल के दरवाजे 
पर लेटकर सत्याग्रह किया, तो महात्मा गापी ने मजदूरों के काम की निनन्‍्दा 
की ओर मिलन मालिकों का यह अधिकार स्वीकार क्रिया फ्रि वे पुलिस बुल॒वा - 
कर इन मजदूरों को गिरफ्तार करवा सऊते हैं । यदि शराब ओर विदेशी कपडे 
से होनेवाली हानि से जनता को वचाने के लिये धरना देना सत्याग्रह है, तो 
शोषण द्वारा होनेवाली हिंसा में सहयोग देने से अपने साथियों को रोकने के 
लिये मजदूरों का मिलों के दरवाजे पर घरना देना क्योंकर हिंसा हो 
सकती है १ 
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उन्हे भी श्रेणी हित की राजनेतिक शिक्षा देना चाहता है। निजी सकु- 
चित स्वाथ में फेंसे हुए कुछ शोषित लोग यदि आरम्म में अ्यनी श्रेणी 
का साथ न भी देंगे तो आन्दोलन आरम्भ हो जाने पर उनकी आँखे 
खुल जायँगी। शोषक भेणी को बलवान ओर स्वामी समझ कर यह 
लोग अपने स्व्रार्थ को पूरा करने के लिये उसका साथ देते हैं। आन्दो- 
लन आरम्म होजाने पर जब यह लोग अपनी भ्रेणी की शक्ति देखेंगे, 
अपना वास्तविक हित पहचान अपनी श्रेणी का साथ देने लगेंगे। उस 
समय 'सेवक धर्म” ओर 'नमकहलाली #? इन्हे शोषण करनेवाले मालिक 
के पक्ष से नही रख सकेगी। यदि मालिक श्रेणी असहयोग करनेवाली 
शोषित श्रेणी पर हिंसा करेगी तो इस हिंसा की जिम्मेदारी शोषित भ्रेयी 
पर न होंकर शोषक मालिक श्रेणी पर होगी। ऐसी अवस्था मे शोषक 
श्रेणी के लिये यही बेहतर है कि वह सदा पीढी दर पीढ़ी हिसा सहने 
के बजाय एक दफे हिंसा सहकर जीवित रहने का अवसर ओर अधि- 
कार प्राप्त करले | 

समाज के सब कार्य मेहनत करनेवाली श्रेणी के परिश्रम से ही चलते 
हैं। शोषण की व्यवस्था ते शोषित जनता के व्यापक असहयोग का 
परिणाम यह होगा कि समाज के सत्र काम बन्द हो जायेंगे। समाज 

+ सेवक का धर्म मालिक ओेणी द्वारा अपने सिद्धान्त के लिये गढा हुआ 
धर्म है. जिससे मालिक दूसरे के शरीर और शक्ति द्वारा अपना स्वार्थ पूरा 
करता है ॥ नमकहल्ाल्ी के भाव की कल्पना भी इस अ्रयोजन को पृरा 
करने के लिये ही को गई ६ यह विचार कि नौकर या मजदूर मालिक का दिया 
खाता है, ठीक नहीं ५ पेद। तो मजबूर, किसान या नौकर ही करता है । यह 
बात दूसरी है कि मालिक उसे हथिया लेता है। वास्तव में तो मालिक ही 
मजदूर का पेदा किया घन या नमक खाता है | किसी का कोई काम या सेवा 
करके यदि मजदूरी या कीमत पाई जाय, तो उसे मजदूरी या क्रीमत देनेवाले 
की कृपा नहीं समझा जा सकता । यह परिश्रम का मूल्य है, सेरात नहीं 
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की शोषण ओर हिंसा के वरीक़े पर चलनेवाली मोजूदा व्यवस्था बन्द 
हो जायगी । परिश्रम करनेवाली श्रेणी के सहयोग के बिना कोई व्यवस्था 
नही चल सकती | समाज का काम फिर से तभी आरम्भ हो सकेगा। 
जब परिश्रम करनेवाली श्रेणी अपनी शक्ति फिर से समाज के काम में 
लगाने की तैयार होगी | 

परिश्रम करनेवाली श्रेणी के सहयोग ओर निश्चय के विना समाज 
चल नही सकता, इसलिये नवीन व्यवस्था उनके निश्चय के अनुसार 
होगी। यह व्यवस्था एक श्रेणी के दूसरी श्रेणी पर शासन और शोपण 
की बुराइयो से रहित होगी। इस समाज में सभी को समान रुप से 
परिश्रम करने का अवसर होगा | परिश्रम करनेवाली जनता की यह 
व्यवस्था किसी के लिये अन्याय न कर सकेगी। अन्याय करने का कोई 
साधन भी न रहेगा। समाजवादी व्यवस्था में जनता के राज की ऐसी 
व्यवस्था का ही अ्रभिप्राय है | 

इस ढंग से व्यवस्था बदलने में पेदावार के साधनों पर से किसी 
की मिल्कियत छीनने का सव्राल नहीं उठता। मिल्कियत है क्या १ 
पदार्थों से मनुष्यों का सम्बन्ध ही मिल्कियत है| यह सम्बन्ध समाज की 
व्यवस्था पर निर्भर करता है | समाज इसे स्वीकार करता है तभी इसे 
माना जाता है। जब व्यवस्था नये सिरे से बनेगी, तो पदार्थों और 
साधनों से मनुष्यों के सम्बन्ध भी नये सिरे से बनेंगे | पेदावार के साधन 
उसी के अधिकार में रहेगे जो उनका व्यवहार कर सकेगा | उनका 
उपयोग समाज की आवश्यकता को पूर्ण करने के लिये होगा । 

समाज में ऐसी शोषणरहित, श्रेणीरहित व्यवस्था क़ायम हो जाने 
पर जिसमे देश के प्रत्येक व्यक्ति को जीविका निर्वाह का समान अवसर 
हो, प्रत्येक व्यक्ति को अपने परिश्रम का फल पा सकने का अधिकार 
हो, समाज के सावंजनिक ओर शासन सम्बन्धी कामों के प्रबन्ध में राय 
देने का हक़ हो, किसी प्रकार का दसन ओर पराधीनता शेष नहीं रह 
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सकती | समाजवाद ऐसी अवस्था को ही सत्य और अहिंसा समभता 
है ओर उसे सत्याग्रह और अहिसात्मक असहयोग के कार्यक्रम से प्रात 
करना चाहता है| यही सत्याग्रह ओर अरहिंसात्मक अ्रसहयोग गाधीवाद 
के आध्यात्मिक सत्य ओर शअ्रहिसा के उद्देश्य में उत्तककर निर्जीब शव 
हो जाता है। 

सत्य, अहिसा, सत्याग्रह और असहयोग एक ही वस्तु है। समाज- 
वाद इनके द्वारा समाज के लिये नयी परिस्थितियों मे नवीन व्यवस्था 
कायम कर विकास ओर सफलता के सा की श्रड्चनों को संधर्प द्वारा 
दूर करना चाहता है। गाधीवाद मृतक युग की व्यवस्था को मौजूदा 
परिस्थितियों पर लादकर समाज को गतिहीन कर देना चाहता है ताकि 
अधिकार और शासन के आसन पर बेठी श्रेणी के क़दम न लडखडाये । 

पुरानी व्यवस्था की रक्षा के लिये गाधीवाद की यह पक्तपात पूर्ण 
अहिंसा जनता की हिंसा है क्योकि वह हिंसा की व्यवस्था से निकल 
कर स्वतंत्र और सशक्त बनने का मार्ग समाज के लिये रोक रही है। 
इसका बहुत स्पष्ट प्रमाण है गाधीवादी कांग्रेस का १६४० का ब्यक्ति- 
गत सत्याग्रह आन्दोलन जो बिना किसी निश्चित राष्ट्रीय उद्देश्य के, 
सरकार की नीति के नेतिक विरोध के नाम पर, राष्ट्र की शक्ति का 
ख़ून कर रहा है। 


गांधीवाद को शुवयात्रा 
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सन्‌ १६२० से १६४० तक कांग्रेंस गाधीवादी नीति के नेतृत्व में 
स््राज्य के लिये दो दफे सत्याग्रह युद्ध कर चुकी है। सन्‌ १६४० 
ग्रक्ट्वर से एक तीसरा सत्याग्रह आन्दोलन चल रहा है। गाधीवादी 
राजनीति का खोत आव्यात्मिकता ओर ईश्वर की प्रेरणा मे रहता है 
इसलिये सासारिक बुद्धि की पक्ड मे वह ज़रा कठिनाई से आ सकता 
है। सन्‌ १६४० से चलनेवाला यह आन्दोलन शा4द गार्प॑व.द की वहुत 
गहरी नीति हे, इसलिये वह समझ से ओर भी अधिक दूर चला गया 
है । न केवल इस आन्दोलन का ढग विचित्र है, बल्कि इसका उद्देश्य 
भी अद्मुत है। 

इस आन्दोलन की विशेषता समझने के लिये आन्दोलन आरम्भ 
होने की परिस्थितियों को याद कर लेना उपयोगी होगा । कुछ गाधी- 
वादी राजनीतिशो का कहना है कि स्वराज्य के लिये आरम्म किया 
गया आन्दोलन समाप्त कभी भी नही हुआ, वह अवस्था के अनुसार 
केवल रूप बदलता रहा है। सत्याग्रह कभी स्थगित हो जाता है और 
कभी वह जारी हो जाता है। हम यहाँ १६४० अक्टूबर से जारी हो 
जाने वाले सत्याग्रह का ही ज़िक्र कर रहे हैं | 

सन्‌ १६३७ में कांग्रेस के मंत्री पद स्वीकार कर लेने के बाद 
सत्याग्रह स्थगित हो गया था ओर आन्दोलन ने गाधीवादी राजनीत्ति 
के अनुसार रचनात्मक कार्यक्रम का रूप ले लिया था। कांग्रेसी सरकारों 

& अखिल भारतीय कांग्रेस कमेटी के पूना अधिवेशन सितम्बर २६४० 
में महात्मा गाधी ने कहा था कि यह श्रन्तिम सत्याग्रह आन्दोलन होगा १ 
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के ज़माने मे, जब्र कांग्रेस के प्रतिनिधि ब्रिटिश सरकार की आधीनता 
मे प्रान्ती का शासन चल! कर स्वराज्य पाने का यज्ञ कर रहे थे, देश 
की जनता ओर सर्वसाधारण कांग्रेसी संतुष्ट नही थे | कांग्रेस के नेताओं 
से वे लगातार आन्दोलन को आगे बढ़ाकर जनता के जीवन की कठि- 
नाइयो को दूर करनेवाले कार्यक्रम को अमल में लाने की मॉग कर 
रहे थे। त्रिपुरी कांग्रेस के अधिवेशनों मे यह बात ख़ूब स्पष्ट हो 
गई थी । 

कांग्रेस के जिपुरी अधिवेशन में ओर ख़ासकर रामगढ़ श्रधिवेशन 
में काग्रेस नेताओं ने जनता को यद मरोसा दिल्लाया कि पूर्ण सखवराज्य-- 
सुकृम्मिल आज़ादी ही कांग्रेस का उद्देश्य है, कांग्रेस जनता को 
उस उद्देश्य की ओर श्रवश्य ले जाबगी | जनता को उस महान कार्य के 
लिये तेयार हो जाना चाहिये। नेताओ के विचार मे जनता स्वराज्य 
के युद्ध के लिये तैयार नहीं थी और जनता समम रही थी कि नेता 
स्व॒राज्य के लिये युद्ध को टाल रहे हैं | ब्रिपुरी ओर रामगढ़ में 
प्रस्ताव पास करके जनता को विश्वास दिलाया गया कि कांग्रेस भारत 
की जनता के लिये स्वराज्य प्राप्त करने के उद्देश्य ओर मार्ग पर हृढ 
है | पूर्ण स्वराज्य से कम किती भी वस्तु को वह स्वीकार नही करेगी। 
शासन की उस व्यवस्था से जिसके कारण देश के सबंसाधारण का 
जीवन दूभर हो रहा है, वह कभी सहयोग नहीं कर सकती | शोषण 
की साम्राज्यशाही व्यवस्था से अपना विरोध दिखाने के लिये साम्राज्य- 
शाही नीति के विरोध की श्रोर किसी मी साम्राज्यशाह्ी युद्ध में देश 
के भाग न लेने की प्रतिज्ञा काग्रेस ने दोहराई। 

लनता में अपनी असझह्य अवस्था के प्रति इतना असंतोष था कि 
कांग्रेस की वैधानिक और धीमी नीति के विरोध मे प्रदर्शन होने लगे । 
कांग्रेस के अधिवेशन के दरवाज़े पर ही 'समभौता-विरोधी-सम्मेलन? 
भी हुआ | कांग्रेस के नेताओं के विचार मे समझौता विरोधी सम्मेलन 


| 
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कुछ लोगो की शरारत ही जेँची । यहाँ हम समझ्ोता विरोधी सम्मेलन 
करनेवालों श्रोर काग्रेंती नेताओं की ईमानदारी की ठुलना नहीं कर 
रहे | समझौता विरोधी सम्मेलन के उद्देश्यों की तह में चाहे जो कुछ 
रहा हो, परन्तु इस बात से इनकार नहीं किया जा सकता, कि चोटी के 
सभी लीडरो के विरोध के बावजूद जनता की सहानुभूति की दृष्टि से 
समझभोता विरोधी सम्मेलन असफल नहीं रहा। जनता कृथ्नीति नहीं 
समझ सकती | किसी हद तक वह अदूरदर्शी मी हो सकती है ओर अब- 
सरवादियों के धोखे में भी फंस सकती है परन्खु इतना तो स्पष्ट था कि 
जनता अपनी हालत से बेचेन होकर परिवरतन के लिये अ्रधिक उत्साह 
पूर्ण तरीक़े से क़द्म उठाने के लिये तडप रही थी। कांग्रेस के समाज- 
वादी और कम्यूनिस्ट लोगो ने संस्था के रूप में समझौता विरोधी 
सम्मेलन में सहयोग नहीं दिया। वे काग्रेस के मुक़ाबिले में दूसरी 
प्रतिहवन्दी संस्था बना देना उचित नहीं समझते थे। वे महात्मा गाधी 
ओर गाधीवादी नेताश्रों की छत्नछाया मे चलनेवाली कांग्रेस के साथ 
ही रहे, परन्तु इस कांग्रेस में उन्होंने उसी कार्यक्रम पर ज़ोर दिया 
जिसको मॉग समभोता विरोधी कानफ्रेत करनेवाला दल कर 
रहा था | 

रामगढ़ कांग्रेस का अधिवेशन उंक्षेप में स्वतंत्रता के लिये जनता 
के नये उत्साह ओर दृढ़ निश्चय से सत्याग्रह युद्ध आरम्म करने का 
निश्चय था परन्तु इस निश्चय में ओर बीस वर्ष पहले आरम्भ किये 
गये सत्याअह युद्ध में एक भारी अन्तर था। बीस वप पूर्व नेताओं 
ने जनता को युद्ध के लिये पुकारा था। इस समय जनता नेताओं पर 
युद्ध आरम्म करने के लिये ज़ोर डाल रही थी | कांग्रेस की स्वताधारण 
जनता ओर का््रेत पर श्रधिकार रखनेवाली श्रेणी का भेद बढ़ता जा 
रहा था। 

कांग्रेस के नेता इस समय विचित्र परिस्थिति में थे। साम्राज्यराही 
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चुद्धों से असहयोग करने के प्रस्ताव कांग्रेस रिछले कई वर्ष से लगातार 
पास करती आ रही थी। १६३६ पितम्बर में युद्ध आरम्म हुआ और 
ब्रिटेन ने भारत की भी इस युद्ध का हिस्सेदार बना दिया | कांग्रेस के 
नेतृत्व के सामने प्रश्न आया, वे क्या करें ! भारत के ग्यारह प्रान्तों में 
से नी प्रान्तो पर कांग्रेस मंत्री मरडलों का शासन था| शासन की जिम्मे- 
बारी सिर पर होने के कारण वे इस युद्ध में सहयोग दे, या कांग्रेस के 
प्रस्तावों के अनुसार असहयोग करे ? इस प्रश्न को दो दृष्टिकोणो से देखना 
ज़रूरी था, एक तो यह कि कांग्रेस की नीति का जनता पर क्या प्रभाव 
पडता है ओर दूसरा शासन के श्रधिकार किस प्रकार बढ़ाये जा 
सकते हैं । 
कांग्रेस का रवैया सदा रहा है, जनता की पुकार का बोझ सरकार 
पर डालकर सुधारों की माँग करना | इस नीति से लाभ उठाने के 
लिये यह मौका बहुत अनुकूल जान पडा | कांग्रेत चुनाओ के मेंदान 
में अपनी शक्ति ब्रिटिश सरकार को दिखा चुकी थी। भारत की जनता 
के माम, वायसराय की सहायता की अपीलो से कांग्रेस यह भी ख़याल 
कर रही थी, कि उनके अ्सहवोग का प्रभाव इस समय बहुत पड़ेगा | 
इस बारे में भी सनन्‍्देह न था कि जनता शआन्दोलन के लिये तैयार थी। 
काग्रेंस ने जनता का विश्वास अपने प्रति दृढ़ बनाये रखने के जिये 
और सरकार पर दबाव डालने के लिये नवम्बर १६३६ में सरकार से 
झसहयोग कर दिया | 
इस असहयोग का कारण जनता को बताया गया कि कांग्रेस पूर्ण 
स्व॒राज्य--जनता के राज-के लिये लड़ेगी | साम्राज्यशाही युद्ध मे वह देश 
की शक्ति वलिंदान नहीं होने देगी। ब्रिटिश सरकार के सामने कारण 
रखा गया कि ब्रिटिश सरकार ने भारत को युद्ध मे जनता के प्रति- 
निधियो, यानी कांग्रेस की राय के बिना ही घसीट लिया | वह भारत 
का अपमान है। भारत युद्ध में सहयोग स्वयम्‌ अपने निश्चय, अपनी 
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इच्छा और लाभ के विचार से ही दे सकता है | ब्रिटेन से युद्ध का 
उद्देश्य स्पष्ट करने के लिये कहा गया | माँग पेश की गई कि ब्रिटेन 
भारत को स्वराज्य दे दे तो यह मान लिया जायगा कि यह युद्ध 
साम्राज्यशाही युद्ध नही और फिर भारत अपने जन-घन से युद्ध में 
सहायता करेगा । 
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कांग्रेसी मंत्री मण्डलो के इस्तीफे दे देने के बाद ग्यारह मास तक 
आन्दोलन की पेतराबाज़ी होती रही। जनता को सत्याग्रह द्वारा मृत्यु 
का सामना कर सराज्य की लडाई लडने के लिये तेयार होने को कहा 
गया ओर कांग्रेसी नेता सरकार से युद्ध में भारत की सहायता का भाव 
तोल करते रहे। महात्मा ग्राधी कांग्रेस के दूत बनकर वायसराय से 
मिलते रहे। कांग्रेस के नेताओं की आशा थी कि उनकी माँगे सरकार 
मंजूर कर लेगी। इसका मतलब स्पष्ट था कि वे भारत की स्वतंत्रता 
के लिये लडाई की तैयारी नहीं कर रहे थे, माँग रहे थे कुछ ओर 
अधिकार | 

जून १६४० में कांग्रेस ने अपनी कार्यकारिणी ( वक्तिग कमेटी ) 
समिति के प्रस्ताव मं सरकार को यह इशारा दिया कि स्त्रराज्य के 
मामले में कांग्रेस वेशक़ अहिंसा श्रोर निशर्र आन्दोलन के सिवा 
ओर किसी उपाय पर विश्वास नहीं रखती , परन्तु बाहरी आक्रमण 
के मामले मे इस नीति का उपयोग ज़रूरी नहीं श्रर्थात्‌ कांग्रेस 
की सहायता का मूल्य मिलने पर वह अपना सहयोग युद्ध मे दे 
सकती है। 

काग्रेस का यह प्रस्ताव गाधीवाद की अरदिसा को उद्देश्य मानने 
की नीति के विरुद्ध था। परन्तु इस समय कांग्रेस का नेतृत्व करने- 
वाले दल के साप्ते सरकार से समभझभोता करने का प्रश्न मुख्य था| 
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राजनीति में आध्यात्म ओर धर्म को मिला देने की कठिनाई इस 
सनय कांग्रेस के नेताञ्रों के सामने आई | वे युद्ध की स्थिति से लाभ 
उठाना चाहते थे परन्तु महात्मा गाधी अ्रहिसा के पालन पर डटे थे | 
अपना काम गाधीवाद से निकलता न देख उन्होने गांधीवादी नीति 
को अमल न आने योग्य आदर्श बताकर एक ओर ढकेल दिया 
परन्तु महात्मा गाधी की प्रशंसा अवतारी पुरुष के रूप में भी अवश्य 
कर दी। महात्मा गाधी को कांग्रेस की यह अनीति पसन्द नहीं आईं | 
उन्होने जुलाई के प्रथम सप्तास के हरिजन में कांग्रेस के नेताओं पर 
पद अ्रहण के लोभ के छीटे कसे | इतना होने पर भी गाधीवाद और 
कांग्रेस का पूंजीवाद दोनो एक दूसरे की सहायता बिना नहीं चल 
सकते थे इसलिये जून के अन्त में कांग्रेस के प्रतिनिधि की हैसियत 
से महात्मा गाधी को वायसराय से मुलाक़ात करनी ही पडी ।& 

सरकार पर दबाव डालने ओर जनता को संतुष्ट करने के लिये 
स्पराज्य प्रासि के लिये आन्दोलन चलाने की बाते ज़ोर शोर से की 
जा रही थी। आन्दोलन की बाते तो की जा रही थी परन्तु आन्दोलन 
चलने पर वह कांग्रेस की नेताशाही के हाथ में नही रहेगा, यह बात 
रामगढ़ के प्रदशनों से स्पष्ट हो चुकी थी । आत्दोलन चलने पर शासन 
के अधिकार हथियाने का जो मौका आया था उससे लाभ उठाने की 
आशा भी बिलकुल छोड़ देनी पडती। आन्दोलन समाप्ति के बाद 
उस भूचाल से क्या अवस्था पैदा होती, इसे कौन वता सकता था। 
सबसे वडी कठिनाई यह थी कि महात्मा गाधी ओर गाधीवाद काग्रेसी 

& इस मुलाकात में यदि महात्मा गाधी ने सत्य ओर हृदय की 
निष्फपट्ता से काम लिया होगा तो वायसराय के सामने महात्मा गाँधी ओर 
कांग्रेस की वर्किंग कमेटी के भेद भी जाहिर हो गये होंगे। वायसराय साहब 
को यह समझने में कुछ भी दिक्कत न हुई होगी कि वास्तविक आन्दोलन 


का कुछ भय नहीं १ 
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नेताओं की रक्षा जनता से करने के लिये आगे नहीं वढ़ रहे थे ॥ 
ऐसी अवस्था में आन्दोलन के बजाय सरकार से समभझोते का सांग 
ही कांग्रेस नेताशाही को ठीक जेंचा। सममझोते को आसान बनाने के 
लिये कांग्रेस वर्किंग कमेयी ने जुलाई के प्रथम सप्ताह से अपनी साँग॑ 
को ओर घटाया | वर्किंग कमेयी की मॉग थी--“पूर्ण स्वतत्रता के 
वायदे की घोपणा तो तत्काल ही हो जानी चाहिए | सरकार का 
काम जेसे चल रहा है चले। केबल केन्द्र में एक अस्थायी सरकार 
जनता के प्रतिनिधियों की सरकार के रुप में स्थापित हो जाय &# 
इस केन्द्रीय सरकार के साथ प्रान्तीय सरकारों का सीधा सम्बन्ध होना 
चाहिए। ऐसा हो जाने पर काग्रेस युद्ध में ब्रिटेन की सहायता के लिये 
पूरे तौर पर जुट पड़ेगी ।” वर्किंग कमेयो के दिल्‍लो और पूना के प्रस्तावों 
में यही बात थी । 

आन्दोलन गावीवादी नीति को भी मंजर नहीं था परन्तु जिस 
अहिंसा, धर्म और नेतिकता के जय-जयकार से गाधीवाद ने जनता 
पर कब्ज़ा करने में सफल्लता प्रात्त की थी, कांग्रेस नेताशाही ( कांग्रेस 
हाईकमाण्ड ) द्वारा अधिकारों के लिये उस अ्रहिंसा को यो वेच दिया 
जाना गाधीशद को सद्य न था। अ्रहिंसा ओर प्रेम की प्रतिष्ठा के लिये 
इस समय गाधीवाद श्रिठिश सरकार के प्रति सहानुभूति दिखाना 
चाहता था अधिकारों की मॉग करना नही | कांग्रेस नेताशाही बिना कुछ 
पाये अपनी सहानुभूति देने को तैयार न थी इसलिये दोनो में “चख- 
चख? हो ही गई। गाधीवाद ने कांग्रेस की नीति को पद अ्रधिकार 
का लोभ बताया ओर परम गाधीवादियों को कांग्रेस से इस्तीफे देकर 

* इस अस्थायी सरकार का मतलब था, केन्द्र में एक कमेटी की नियुक्ति 
जिसमें काग्रेंस का प्राघान्य रहे | वायसराय की कॉसिल कांग्रेस की मॉग 
को पूरा कर सऊती है यदि उसमें काग्रेस का प्राधात्य हो परन्तु वायसराय 
कांग्रेस की शुक्ति को इतना अधिक नहीं बढा देना चाहते ॥ 
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बाहर निकल आने के लिये कहा। महात्मा गाधी ने फैसला दिया 
कि काग्रेत श्रहिंसा के परम धर्म से गिर रही है। मानो, कांग्रेस का 
धर्म स्व॒राज्य या शासन अधिकार पाना नहीं, अहिसा की साधना 
हीथा+। 

गाधीवाद को उनका प्रयोजन सिद्ध करने के बजाय स्वयम्‌ उन 
पर आक्रमण करते देख काग्रेत नेताशाही तित्मिला उठी। अखिल- 
भारतीय काग्रेस कमेटी के पूना अ्रधिवेशन मे (२७-२८ जुलाई १६४० ) 
जनता के सामने गाधीवाद की श्रव्यवह्यरिकता की खूब कलई खोली 
गईं। श्री भूलाभाई देसाई ने बताया--कांग्रेस अहिंसा से नहीं गिर 
रही बल्कि महात्मा गाघी ही ऊपर चढ़े चल्ले जा रहे हैं। अहिसा में 
हमारा विश्वास पहले का सा ही है परन्तु उसे हम संसार की वर्तमान 
दशा के साथ मिलाकर देखना चाहते हैं''““यहीं हमारा महात्मा 
गाधी से मतभेद है । कांग्रेस राजनेतिक संस्था है | अ्रहिंता का प्रचार 
करना उसका उद्देश्य नही। जिस बात को पूरा करने का हमें स्वय 
विश्वाए नही, उसके लिये वायदा करना गहरी वेश्मानी होगी। 

श्री राजगोपाल्ाचाय ने स्थिति यो स्पष्ट की--शुद्ध अहिसावादियों 
से मेरा कहना है कि अगर आप मानते हैं कि ब्रिना सेना के राज्य 
संचालन किया जा सकता है, तो आप भारी ग़लती करते हैं | खुद 
महात्माजी अब तक क्या करते रहे हैं ? रंगरूट भरती का आन्दोलन 
उठाने के समय (१६१४) क्या अहिंसा में उनकी निष्ठा कुछ कम थी ! 
हिन्दुस्तान को तुरंत पूर्ण स्वाधीन बनाना असाध्य कार्य हो सकता 
है। यही सोचकर हमने केन्द्र मे तुरंत राष्ट्रीय सरकार की स्थापना 
की मॉग पेश की है। वह संजूर करली जाय, तो हमे ब्रिटेन की 

| यदि महात्मा गाधी के विचार में कांग्रेस अब तक अर्हिसा की साधना 
आदर्श रूप में करती आ रही थी, तो उनके स्वयम्‌ कांग्रेस के मेम्बर न बनने 


का कारणु क्‍या था १ 
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सहायता करनी चाहिये ।““”“ में इस प्रश्न पर व्यवह्रिक दृष्टि से 
विचार करना चाहता हूँ। हम स्वतंत्रता चाहते हैं | “हमें 
देखना होगा कि इस कायवाही से हम आगे बढ़ सकते हैं या 
नहीं १ | “इसलिये ब्रिटेन से यह कहने से कोई अ्रसगति नहीं 
कि अगर ठुम हमारी माँग पूरी कर दो, तो हम भारत के जन-धन से 
तुम्हारी सहायता करेगे। परिस्थिति बदल जाने के कारण हमे श्रपनी 
मॉग नये और निश्चित रूप मे पेश करनी पडी है २। श्री राजगोपाला- 
चार्य ने यह भी याद दिलाया कि कराची काग्रेंस मे महात्मा गाधी ने 
भारत की जनता के लिये हथियार रखने के अधिकार की साँग की थी, 
उसका अहिंसा से वया सम्पन्ध था ? 
सरदार पटेल इससे भी अधिक साफ बात कह गये---“लडाई 
शुरू होने पर जब गाधीजी पहले वायसराय से मिले, तो यह आश्वा- 
सन दे आये कि मेरा बस चले तो इस सकट के समय ब्रिटेन को 
शर्त कराये बिना ही मदद दिलाऊँ ३ |***“*गाघीजी सब कुछ कर 
सकते हैँ । उनकी बरावरी हम नहीं कर सकते |" स्वाधीन हुए बिना 
यदि हम ब्रिटेन की मदद करने लग जायें, तो हमारी पराधीनता का 
वन्वन कसने के लिये हमारी ही शक्ति का उपयोग होगा [*"'हम ऐसे 
मूर्ख नही |” 
काग्रेस के प्रधान मोलाना अब्बुलक़लाम आज़ाद ने कांग्रेस का 

निश्चय को प्रकट करने के लिये कहा--“काग्रेस ने महात्मा गाधी का 
नेतृत्व क्रायम रखने के लिये पूरी कोशिश की लेकिन फिलहाल वह 
कामयाब नहीं हुईं। ग्रगर अगली लडाई मे कांग्रेस को महात्मा गाधी 
.._ ३--अमिश्राय है मिटेन को सहायता देकर हम स्वराज्य पा सकते है या. 
नहीं * २--इसका अर्थ यह हो सकता है कि यदि युद्ध आरम्भ न होता 
तो आन्दोलन की परिस्थिति न आती ॥ ३६--यह आश्वासन अहिंसा पालन 
के लिये सिद्धान्त रूप से युद्ध के विरोध के कहाँ तक ऋनुकूल है ? 
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का नेतृत्व प्रात नही हो सका और अगर ज़रूरी हुआ, तो ऐसी हालत 
में काग्रेस नेतृत्व की जिम्मेदारी स्वयं सम्भालेगी |? # 

मोलाना आज़ाद ने महात्मा गाधी के नेतृत्व के बिना ही लडाई 
चलाने का विचार प्रकट किया था, परन्तु शायद उनका श्रभमिप्राय 
सरकार से समझीोते से ही था। लडाई या लडाई का तमाशा रचने 
की आवश्यकता पडते ही फिर महात्मा गाघी को डिक्टेटर बनाना 
पडा क्योंकि इसके बिना जनता को प्रमावित नहीं किया जा सकता 
था| अलबत्ता, समभझोता करने के लिये काग्रेस महात्मा गाधी की 
सहायता बिना भी तैयार थी। कांग्रेस की यह सब तजवीज़े सरकार ने 
नामजूर कर दी | इसका कारण एक हद तक यह था कि वायसराय 
गैरकाग्रेसी दलों के सहयोग पर भरोसा कर सकते थे। इलावा इसके 
चतुर ब्रिटिश नौतिश जनता की माँगो और कांग्रेस नेताशाही की मॉगों 
में अन्तर देख रहे थे | इतना ही नही, कांग्रेस की नेताशाही ओर 
महात्मा गांधी का भेद भी उनके सामने प्रकट था। फिर आन्दोलन के 
भय का अथथ ही क्या था ! 

कांग्रेस की सहायता और समझौते की सब तजबीज़े ढुकरा दी जाने 
के बाद. भी कांग्रेस नेताशाही को आन्दोलन मंज़ूर न था। उसमे दो 
भय थे | प्रथम तो आन्दोलन का रूप इस ग्रकार का हो जाने का भय था 
कि कांग्रेस की नेवाशाही का नेदत्व उसमें कायम नहीं रह तकता था। 
दूसरे भारत की पूजीपति श्रेणी युद्ध से आर्थिक लाभ उठाने के सौक़े 
को आन्दोलन द्वारा बर्बाद नहीं कर देना चाहती थी। परन्तु 
आन्दोलन के बायदो से जिस जनता को कांग्रेस को सहायक झौर 
_समर्थक बनाया गया था, उसे किस प्रकार खत॒ष्ट रखा ना पता उसे किस प्रकार सतुष्ट रखा जा सकता था £ 

« अहिंसा के सम्बन्ध में कांग्रेस के प्रमुख नेताओं के यह क्र 
सिद्धान्त रूप से श्री के० एम० मुस्शी के विचारों से भिन्न नहीं परन्तु महात्मा 
शांधी ने इन्हें कांग्रेस से इस्तीफा देने की सलाह नहीं दी 
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कांग्रेस का जीवन ख़तरे में पड़ गवा। आन्दोलन चलाये बिना ही 
काग्रेस की प्रतिष्ठा की रज्ञा करना ज़रूरी था | जनता पर कांग्रेस का 
प्रभाव रखना आवश्यक था। इसके लिये कांग्रेस नेताशाही ने फिर 
भद्दयात्मा गाधी की शरण ली | 

महात्मा गावी समझौते की नई तजबीज़ लेकर वायसराय के पास 
पहुँचे | इस तजबीज़ में पूर्ण स्वराज्य ओर शासन के अधिकारों की सब 
साँगे रद हो चुकी थीं। बस एक ही माँग शेष रह गई थी--“किसी 
अकार का््रेस की प्राण रक्षा ओर मान रक्षा हो |” मॉग थी कि कांग्रेस 
का यह अधिकार स्वीकार कर लिया जाय कि “अरहहितसा के प्रचार के 
लिये उसे थुद्ध विरोधी प्रचार करने का अधिकारः है| युद्ध विरोधी 
प्रचार का अधिकार? युद्ध का विरोध करने के लिये नहीं, केवल 
एक अधिकार प्राप्त कर काग्रेस की प्रतिष्ठा क़रयम रखने के लिये। 
इस बात का निश्चय सरकार को दिलाया गया कि काग्रेंच को 
ब्रिटिश सरकार के प्रति सहानुभूति है। ब्रिटेन इस समय युद्ध के सकट 
मे फसा है इसलिये फिलहाल स्वराज्य की मॉग भी मुल्तवी है । युद्ध 
के समय ब्रिठेन की राह से कोई अड़चन डालना भी कांग्रेस उचित 
नहीं समझती । ऐसी अवस्था में युद्ध विरोधी प्रचार का प्रयोजन ही 
कया १ ओर श्रिटिश सरकार को ही कांग्रेस के युद्ध विरोधी प्रचार के 
विरुद्ध क्या शिक़्ायत हो सकती है ? 

समभीते से निराश होकर कार्रेंस की नेताराही ने महात्मा गाधी 
की श्रच्यावदह्य रिक अहिंसा के निद्धात की फिरसे अपना लिया | २ अ्रगस्त 
के दिन भदत्माजी से मुलाक़ात कर मोज्ञाना आजाद ने एलान किया 
कि यदि सरकार ने कांग्रेस की तजपीज़ को नासज़्र कर दिया, तो कांग्रेस 
फिर से गद्मत्मा गाधी के नेतृत्व को पूर्ण रूप से स्वीकार करेंगी और जो 
कोई निश्वय घोगा, वह सहात्मा गांधी के आदेश के अनुसार ही होगा ॥८_ 

+ इस एलान से यह वात बिल्कुल स्षाफ हो जाती दे कि कांग्रेछ्त नेता 


है 
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२७ ओर .२८ जुलाई को पूना में जिन कांग्रेसी नेताओं ने सरकार 
से समझौता हो जाने की आशा में गाधीवादी नीति की अव्यवह्मरिकिता 
की पोज्न खोली थी, उन्ही नेताओं ने आन्दोलन चलाने के लिये 
मज़बूर होकर १५ सितम्बर, ४०, के अखिल भारतीय काग्रेस के अ्रधि- 
वेशन में जनता को समझाया कि एक मात्र महात्मा गाधी ही उन्हे 
स्वतंत्रता की ओर ले जा सकते हैं | सरदार पटेल ने जनता से श्रपील 
की कि वे एकमत से प्रस्ताव पास करें ओर दुनिया को ग्राधीजी के 
प्रति अपनी भक्ति दिखा दे | उन्होंने यह भी विश्वास दिलाया कि यदि 
सन्‌ १६२० ओर १६३० जेसा वातावरण होता, तो महात्मा गांधी 
सार्वजनिक आन्दोलन कर देते | १६२० और १६३० जेसे वातावरण 
से अभिप्राय क्या था, समझना कठिन है। पहले की अ्रपेज्ञा अब अन्तर 
यह आ गया है कि जनता की अवस्था अधिक असंतोषजनक हो गईं 
है और जनता मे जागति भी अधिक है । 

श्रहिंसा प्रचार का युद्ध विरोधो आन्दोलन आरम्भ करने से पहले 
महात्मा गाधी एक दफे फिर वायसराय के पास पहुँचे। यदि आन्दोलन 
आरम्म करना ही था, तो उसके लिये वायसराय से मिलने की क्या 
ज़रूरत हो सकती थी ! कांग्रेस जो कुछ करती, सरकार के सामने स्व्रयम्‌ 
ही आ जाता | वायसराय से मिलने का प्रयोजन यही हो सकता था 
कि ब्रिटिश सरकार अहिंसा प्रचार के नाम पर कांग्रेस का युद्ध विरोध 
करने के अधिकार” सरकारी तौर पर स्वीकार कर ले, कांग्रेस की प्रतिष्ठा 
जनता की नज़रो में बच जाय और आन्दोलन को टाल दिया जा 
सके | अगर सरकार काग्रेस की यह प्रार्थना मान लेती, तो इससे कांग्रेस 
अपनी प्रतिष्ठा की रक्षा के विश्वास में युद्ध विरोध का प्रचार करने की 
_मुसीबत से बच जाती | इससे न तो युद्ध बन्द हो जाता और चुद ह और न युद्ध में 
शाही गाधीवाद में विश्वास नहीं रखती बल्कि अपना प्रयोजन सिद्ध करने के 
लिये उसे हथियार के तौर पर उपयोग में लाती है 
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होनेवाली हिंसा ही दूर हो जाती। चारो 0 +022 2 
गाधी के नेतृत्व में कांग्रेस को आन्दोलन का निश्चय करनी पडा | इस 


आन्दोलन के सम्बन्ध में यह बातें ध्यान में रखना ज़रूरी हैः--- 

आर्थिक परिस्थितियों के कारण विवश होकर जनता जीवन की 
कठिनाइयों को दूर करने के लिये आन्दोलन का तक़ाज़ा कर रही थी । 
यदि कांग्रेस आन्दोलन आरम्भ न करती तो जनता का असंतोष अपने 
लिये आन्दोलन की राह स्वयम्‌ हूँढ लेता | इस प्रकार के आन्दोलन 
किसानों के असंतोप के रूप में और सज़दूरो की आर्थिक स्थिति के 
सुधार की माँग के रूप मे जगह-जगह उठ रहे थे | किसी सार्वजनिक 
राजनेतिक आन्दोलन के आरम्भ होजाने पर शोषित श्रेणियों के स्थानीय 
आन्दोलन राजनेतिक रूप लेकर बहुत प्रबल हो जाते | ऐसे आन्दोलन 
काग्रेंस की नेताशाही ओर गाधीवाद को मज़ूर नही थे। कांग्रेस के 
बिल्कुल चुप पड़े रहने से जनता का विश्वास कांग्रेस पर न रहता । देश 
की पूंजीपति श्रेणी युद्ध की अवस्था में आर्थिक लाभ के अवसर को 
आन्दोलन के पचडे मे नही खो देना चाहती | शोषितो मे श्रेणी भावना 
पैदा हो जाने के कारण अपने हितों और अधिकारों के अनुकूल स्व- 
राज्य का एक रूप उन लोगों की कल्पना में समा गया है जो कांग्रेस 
की नेताशाही ओर गाधीवाद के स्वराज्य की कल्पना से भिन्न है | इन 
सब बातो को ध्यान में रखते हुए एक ऐसे कार्यक्रम की ज़रूरत थी जो 
सावजनिक राजनैतिक आन्दोलन के कारण पेंदा होनेवाली आशंकाश्रों 
को दूर रखकर, काग्रेस के नेतृत्व को क्वायम रखे | 


विचित्र राजनेतिक आन्दोलन 


आन्दोलन से बच निकलने का कोई भी उपाय न देखकर महात्मा 
गाधी के नेतृत्व से एक विचित्र राजनेतिक आन्दोलन चलाया गया। 
इस आन्दोलन का नाम है “व्यक्तिगत सत्याग्रह! | आन्दोलन एक सामू- 
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हिक कार्य है। किसी व्यक्तिगत के कार्य को आन्दोलन नही कहा जा 
सकता | जिस श्रान्दोलन मे बीस-च्चीस हज़ार व्यक्ति भाग ले. उसे 
व्यक्तिगत किस तरह समझा जा सकता है १ कांग्रेस के इस सत्याग्रह- 
आन्दोलन को व्यक्तिगत आन्दोलन का नास देने का प्रयोजन है, उसे 
आम जनता के सम्पक से दूर रखकर कुछ चुने हुए व्यक्तियों के क्षेत्र 
में सीमित रखने का अ्रभिप्राय ? ऐसा करने का कारण यही है कि 
आन्दोलन जनता की स्वाभाविक सॉग को पेश नहीं करता, बल्कि एक 
चनावटी सवाल को पेश करता है यह भय है कि मौक़ा पाते ही जनता 
का आन्दोलन इस ढोग को दबाकर वार्मबिकता को सामने रख देगी | 
यदि आन्दोलन से जनता का हित पूरा हो रहा हो, वह उसके 
हृदय से उठा हो, तो जनता का अविश्वास करने का क्या कारण हो 
सकता है! 

मोजूदा आन्दोलन मे कांग्रेस की गाधीवादी नेताशाही का जनता 
में अविश्वास होने का कारण स्पष्ट है। कांग्रेस नेताशाही ( कांग्रेस हाई 
कमाणड ) खूब जानती है कि जनता की मॉग जीवन निर्वाह का अ्व- 
सर प्राप्त करने की है। जनता चाहती है, जीवन रक्षा का अश्रधिकार | 
महात्मा गाधी इस अधिकार से श्रधिक महत्व युद्ध के विरोध के शिकार 
को देते हैं। मानो, प्राण रक्षा न कर सर्कने पर भी जनता युद्ध का 
विरोध कर सकेगी | किसी की ज़ुबान पकडी नहीं जा सकती # | कह 
दिया जा सकता है, युद्ध विरोध का अधिकार ही जनता को जीवन का 
श्रधिकार दिला सकता है| यदि वास्तव में ही श्रहिंसा की रक्षा के लिये 
युद्ध विरोध का अधिकार जनता को जीवन का अधिकार दिलाने के 
लिये है, तो इसे सीधे शब्दों में जीवन के अधिकार का आन्दोलन या 
स्वराज्य का आन्दोलन ही क्यो न कहा जाय १ नाम बदलकर टष्टी 

+ विशेषकर उस अवस्था में जबकि अपने स्वार्थ को पुरा करने के लिये 
देश के पु जीपतियों के प्रेस गाधीवादी नीति के नक्कारे बजा रहे हों । 
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की आड़ में शिकार खेलकर धोखा किसको दिया जा रहा है ! ब्रिटिश 
सरकार तो इस जाल मे फेंसकर युद्ध विरोध के अ्रधिकार के रूप में 
'स्वराज्य दे देने से रही ओर भारत की जनता की दृष्टि में अहिंसा की 
प्रतिष्ठा के इस आन्दोलन से अधिक महत्व अपनी हिंसा न होने देने 
के उपाय का है। 
इस देश में ऐसे राजनीतिज्ञो की भी कमी नही जो जनता को 
समझाना चाहते हैं कि युद्ध विरोध के आन्दोलन का परिणाम स्वराज्य 
होगा | इसमें भी सन्देह नही कि इस आन्दोलन में जेल जानेवाले ६६*६ 
प्रतिशत सत्याग्रही जेल स्व॒राज्य की आशा से ही जा रहे हैं। परन्ठु 
महात्मा गाधी एक नहीं बीस दफे इस बात को स्पष्ट कर चुके हैं क्रि 
आन्दोलन केवल युद वा विरोध करने के अधिकार के लिये है, 
स्व॒राज्य के लिये नही आखिर इस गलतफहमी की जिम्मेवारी है किस पर १ 
दोष क्रिसका समझा जाय ? स्वय महात्मा गाधी ही अपने एक 
ही व्याख्यान मे दोनों बाते कह जाते हैं। सितम्बर १६४० में बम्बई 
मे होनेवाली अखिल भारतीय काग्रेस कमेटी से दिये अपने व्याख्यान 
में महात्मा गाधी ने यह दोनो ही बातें कही | उन्होने स्पष्ट शब्दों भे 
कहा कि यह आन्दोलन केवल युद्ध का विरोध करने का अधिकार 
मॉँगता है, जो भाषण की स्वतत्नता है। इसके अतिरिक्त हमे ब्रिटिश 
सरकार को किसी परेशानी मे नहीं डालना | स्व्रराज्य माँगने का यह 
अवसर नहीं, क्योकि त्रिथिश सरकार स्वयं मुसीबत में है'***** *** | 
इसके साथ ही उन्होंने यह भी कहा कि यह आन्दोलन स्वराज्य के 
मार्ग पर एक बडा कदम है'**"*****] इस बात से जनता क्या समझे १ 
महात्मा गाधी के बात करने के ढग के कारण उनके भक्त श्रद्धा से 
कहा करते हँ--महात्माजी की बात को समझ सकना आसान कास नही | 
जो ल्लोग कुछ न समझ सकने से संतुष्ट हो सकते हैं, उनके लिये तो यह 
बहुत ठीक है परन्तु जो समझना चाहते हैं, उनकी तो मुसीबत है ) 
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समझ का तरीक्वा स्वयं महात्मा गांधी को भी अधिक पसन्द नहीं । 
समझ और दलील की अपेक्षा वें विश्वास पर ही अधिक भरोसा 
रखते हैं, इसीलिये वे कांग्रेस के राजनैतिक आन्दोलन पर अपने 
सिद्धान्तो के विश्वास का चोंखण चढ़ाने का यत्र करते रहते 
है । अहिसा ओर चर्खें को यदि कोई केवल अनुशासन के ढंग पर 
स्वीकार करना चाहे, तो महात्मा गाधी को उससे तसल्ली नहीं होती। 
वे उसे विश्वास के रूप में ही भारतवासियों के दिमाग़ में ठूस देना 
चाहते हैं। यहाँ तक कि ईश्वर विश्वास? जेसे नितान्त साम्प्रदायिक 
विषय को भी सत्याग्रह के राजनेतिक आन्दोलन के लिये आवश्यक 
ठहरा दिया गया | इन सब बातो पर जिन्हे आपत्ति हो, जो 
गाधीवाद के सिद्धान्तों को धर्म विश्वास के रूप में स्वीकार करना न 
चाहे, उनके लिये महात्मा गाधी की सलाह है कि वे कांग्रेस के 
राजनेतिक आन्दोलन के अखाड़े से बाहर खड़े होकर गाधीवादी 
राजनीति की आध्यात्मिक कलाबाज़ी का नतीजा देखा करें। वे कहते 
हैं, हमे गुणियो की आवश्यकता है, सख्या की नढी। महात्मा गांधी 
ओर गाधीवाद का यह साम्प्रदायिक अनुशासन गाधीवाद की शुद्धता 
के किये सहायक हो सकता है परन्तु भारत के राष्ट्रीय राजनेतिक 
संगठन-पर इसका घातक परिणाम हो रहा है। अपने उद्देश्य और 
कार्यक्रम के ज्ेत्र में काग्रेस गाधीवाद पर कुर्बान होकर समाप्त होती' 
जा रही है । 


आन्दोलन का उद्देश्य 

राष्ट्रीय कांग्रेस देश की राजनेतिक संस्था है। भारत की स्वतंत्रता 
इसका राजनैतिक उद्देश्य हें। इस उद्देश्य को पूरा करने के लिये ही 
कांग्रेस किसी नीति या कार्यक्रम को अपना सकती है। महात्मा गाधी ने 
कांग्रेस के सामने अपनी नीति कार््रेंस का राजनेतिक उद्देश्य प्राप्त करने 


आन्दोलन का उद्देश्य ] १९४९ 


के साधन के स्व॒रूप में ही पेश की थी परन्तु शनेः-शनेः कांग्रेस की शक्ति 
गाधीवादी नीति का प्रचार करने में ही ख़्चे होने लगी। गाधीवाद 
मुख्य और कांग्रेस गण वन गई | इतना ही नहीं, कांग्रेस का राजनैतिक 
उद्देश्य, स्वराज्य भी गाधीवाद के आदर्श और उद्देश्य पर कुर्बान हो 
गया | सन्‌ १६४० का व्यक्तिगत सत्याग्रह इस बात का प्रमाण है। 

इस आन्दोलन का उद्देश्य भारत के लिये स्वराज्य प्रात करना 
या जनता के लिये जीवनरक्षा का अवसर ओर अधिकार प्राप्त करना 
नही, वल्कि ससार में गाधीवादी अहिंसा का ढिंढोरा पीयना है | मौजूदा 
व्यक्तिगत सत्याग्रह आन्दोलन ने काग्स को जनता की राजनतिक उन्नति 
ओर मुक्ति का साधन न रदने देकर गाधीवादी सत्य-अ्रहिंसा के प्रयोग 
का साधन बना दिया है। 

काग्रेंस से हमारा श्रमिप्राय है कांग्रेस की ग्राम जनता से | काग्रेस 
की नेताशाही ओर कांग्रेस पर कब्ज़ा रतनेवाली मालिक श्रेणी से नहीं । 
यह अ्रेणी अपने स्वार्थ को पूरा करने के इलावा किसी दूसरे काम का 
साधन नही बन सकती ) काग्स की यह नेताशाही ओर कांग्रेस पर कब्ज़ा 
रखनेवाली श्रेणी श्रहिंसा प्रचार के लिये काग्रेस का बलिदान होना उसी 
समय स्व कार कर सकती है, जब उसका अपना स्वाथ इससे पूरा हो। 

इस आन्दोलन का उद्देश्य बताया जाता है, अर्टिता की रक्षा के 
लिये युद्ध विरोध का अधिकार परन्तु आन्दोलन का आरम्भ सरकार के 
ख़िलाफ कांग्रेस की जिस शिकायत से हुआ उसमे अहिंसा का चर्चा नही 
शासन के अधिकार बढाने की ही माँग थी | कागग्रेस वर्किज्ञ कमेटी ने 
दिल्ली और पूना के श्रधिवेशनों मे केन्द्र में राष्ट्रीय सरकार की माँग को 
थी | इस माँग के पूरे होने पर युद्ध में पूरी-पूरी सहायता देने का वायदा 
था। यह मॉम पूरी हो जाने पर आन्दोलन न चलता, माँग पूरी न 
होने पर ही आन्दोलन चला | राष्ट्रीय सरकार की स्थापना या शासन 
के अधिकारों की माँग को अहिंसा नहीं कह्य जा सकता | जिस समय 
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तक कांग्रेस नेताशाही को अपनी मॉग स्वीकार हो जाने की आशा थी 
उन्होंने गाधीवादी अ्रहिसा को गरेर-अमली ओर अव्यवहारिक कहकर 
डुकरा दिया परन्तु माँग के अस्थीकार हो जाने पर गाधीवादी श्रहिसा 
की स्थापना के ल्षिये जनता को श्रान्दोलन मे जोत दिया गया | 
राजनेतिक दृष्टि से यह बात जान पडती है कि ब्रिटिश सरकार 
ने शासन के अधिकारों की हमारी माँग को ठुकरा दिया, इसलिये 
हम ससार भे अहिंसा का प्रचार करने का बीडा उठा ले। यह 
ठीक है कि महात्मा गाधी ने युद्ध के आरम्म से ही स्वराज्य की मॉग 
को ताक पर रख दिया था ओर केवल शअ्रहिंसा प्रचार की बात कर रहे 
थे परन्तु कांग्रेस वर्किज्ध कमेटी तो ऐसा नहीं कर रही थी। वह तो स्पष्ट 
तौर पर शासन के अधिकार मॉग रही थी ओर उसके मूल्य स्वरूप युद्ध 
यानी हिसा में सहायता देने के लिये तैयार थी। कांग्रेस की मॉग अस- 
फल होने पर आन्दोलन चलना चाहिये था शासन के अधिकार या 
स्व॒राज्य की मॉग का | जनता के आन्दोलन के लिये तेयार होने पर भी 
यह आन्दोलन न चला | क्योंकि जनता और नेताओं के स्वराज्य के 
आदश में अन्तर है । लेकिन जनता को वश मे केसे रखा जाता १ इसका 
उपाय करने के लिये मेदान गाधीवाद के हाथ सोप दिया गया। इस 
उपाय से ही कांग्रेस पर कब्ज़ा रखनेवाली शेणी का नेतृत्व बना रह 
सकता था | जनता वेचारी तो विश्वास की रस्सी मे बेंधी गूँगी बकरी 
है। उसे चाहे जिसे सोगप दिया जा सकता है | कभी स्वराज्य के नाम 
पर शासन-सुधारो का आन्दोलन उससे कराया जा सकता है आर कभी 
वह सत्य-अहिंसा के सिद्धान्तो की आज़माइश के काम आ सकती है | 
कोई आन्दोलन व्यक्तिगत उसी अवस्था में समझा जा सकता है 
जब आन्दोलन में भाग लेनेवाले लोग केवल व्यक्तिगत भावना से 
आन्दोलन मे आये, आन्दोलन मे सहयोग देने के लिये जनता से कोई 
अपील न की जाय परन्तु इस आन्दोलन में भाग लेने के लिये लगातार 
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की प्राप्ति से बदलकर अहिसा का प्रचार निश्चित कर देने का 
अधिकार किसे है! क्या कांग्रेस ने अपने उद्देश्य को बहुमत से बदल 
लिया है १ विपरीत इसके लाहौर सन्‌ १६२६ और बम्बई सन्‌ १६१३४ 
के अधिवेशनो में काग्रेस अधिक राय से अपने कार्यक्रम में 'वैध और 
शान्तिमय उपायो? के स्थान में 'सत्य और अहिंसा के उपाय? शब्द 
जोडने से इनकार कर चुकी है | 
अहिसा में काग्रेस के नेताओं का कितना विश्वास दे, इस दात का 
प्रमाण पूना के अखिल भारतीय कार्मेस अधिवेशन के एलानी में हम 
देख चुके हैं। प० जवाहरलाल नेहरु इस सिद्धान्त पर कितना विश्वास 
करते हैं, यह उनके इस एलान से स्पष्ट है कि यदि वे अंग्रेज़ होते 
तो अपने देश पर आक्रमण होने की अवस्था में वही करते जो शअग्रेज़ 
जस॑नी के आक्रमण के उत्तर में कर रहे हैं| मोलाना आज़ाद अहिंसा 
में अपने विश्वास की गहराई यह कहकर प्रकट कर चुके हैं कि भारत 
पर विदेशी आक्रमण होने पर में शन्न से तलवार लेकर लड्ढेंगा | स्वयं 
महात्मा गाधी का अहिसा पर पूर्ा विश्वास है परन्तु वायसराय को यह 
समझाने का कक्‍्यां अर्थ था--“यदि मेरा बस चलता तो इस युद्ध में 
ब्रिटेन को बिना किसी शर्ते के भारत से सहायता दिलवाता |” यह सहा- 
यता चाहे भारत के जन धन से दी जाती या माला फेरकर और भगवान्‌ 
से प्रार्थना करके पहुँचाई जाती, हिंसा भरे युद्ध के लिये ही होती । 
' इससे पहले भी महात्मा गाधी के अरहिसा में विश्वास के 
उदाहरण हमे सिल चुके हैं। पिछले युद्ध में महात्मा गाधी के रैगरूट 
भरती कराने की बात का जिक्र श्री राजयोपालाचाय पूना अधिवेशन 
मे कर चुके हैं। दक्षिण अफ्रीका में बोअर युद्ध के समय और अपने 
ऊपर होनेवाले अत्याचारो के विरुद्ध ज़ुलू लोगों के विद्रोह करने पर 
महात्मा गाधी अहिसा की रक्षा के लिये स्वयं सेवक दल बनाकर 
अफ्रीकन-बिटिश-सरकार की हिंसा मे सहायता के लिये तैयार थे । 
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हालॉकि स्वय उनके अपने विचार के अनुसार न्याय बोशर ओर ज़लू 
लोगो के पक्ष में ही था परन्तु ब्रिग्श सरकार की सहायता करने से 
दक्षिण अफ्रीका में भारतीयों को रियायत मिलने की आशा जो थी # ! 
यह है गाधीवाद की क्रियात्मक अहिंसा का रूप, जिसकी स्थापना के 
सामने भारत की राजनेतिक स्वतत्रता का भी कुछ महत्व नही रहा | - 
अहिंसा की स्थापना होनी चाहिए, इस बात से इनकार नही किया 
जा सकता | योरुप में होनेवाली हिंसा से हमारा हृदय फटा जाता है 
परन्तु स्वयम्‌ इस देश मे, जनता से जीवन का अवसर ओर साधन 
छीनकर जो हिंसा मौजूदा व्यवस्था में हो रही है, उत्तकी फिक्र गाधी- 
याद को नहीं | यदि वास्तव मे ही हिसा का अन्त कर अहिसा की 
स्थापना उद्देश्य है तो उसके लिये इस देश भे ही बहुत कुछ करने को 
मौजूद है, परन्तु उसके लिये केवल नेतिक विरोध (/४०।8| 0॥४५४) 
से काम नही चलेगा | देश में अहिसा स्थापन करने का प्रयत्न जनता 
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“यदि हम स्वतंत्रता चाहते ह ओर ब्रिटिश साम्राज्य के अंग बने रहकर 
अपनी भलाई चाहते है, तो हमारे लिये सुनहरा अवसर है कि तन मन घन 
से ब्रियेन की सहायता करें ४१ “अहिंसा के इस आध्यात्मिक आदर्श को 
सम पाना आसान काम नहीं । ऐसा ही सुनहरा अवसर १६१४-१६१२८ 
के युद्ध मे आया था। महात्मा गाधी ने उससे देश को जितना लाम हो 
सकता था पहुँचाया | सन्‌ १६३६ मे वह सुनहरा अवसर फिर आया 
परन्तु किया क्‍या जाता, उनका बस नहीं चला ५ जनता को ओर बातों में 
मूर्ख बनाया जा सकता है परन्तु इस सुनहरे अवसर से ह्लाम उठाने के यक्ष 
में गाधीवदाद को सब काई फट जाती १ 
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के राज का रूप ले लेगा, जो गाधीवाद को मंज़र नहीं | इसलिये देश 
७ ८७ | ध् | आप के 

की राजनेतिक भावना को मेँवर मे डाले रहने के सिवा दूसरा उपाय 

नहीं, यही इस आदोलन का उद्देश्य है। यह आदोलन काम्रेस की शक्ति 

को व्यय कर रहा है परन्तु कांग्रेस के उद्देश्य को पूरा नही कर रहा | 


आन्दोलन का कार्य-क्रम 
इस आन्दोलन का कार्य-क्रम भी एक विचित्र वस्तु है। जिस 
प्रकट था वास्तविक उद्देश्य से आन्दोलन चलाया गया है, उसे ध्यान 
में रखते हुए आ्रान्दोलन का कार्य क्रम ओर किसी ढंग का हो ही नही 
सकता था | वास्तव मे आन्दोलन का उद्देश्य थुद्ध का विरोध भी नहीं, 
उद्देश्य है वेवल युद्ध का विरोध करने के अधिकार को मनवा लेना 
या सरकार को काग्रेस की शक्ति दिखा देना है। युद्ध का विरोध करना 
इस कारय-क्रम में शामिल् नही है क्योकि कार्य-क्रम की पहली शर्त 
आन्दोलन से ब्रिटिश सरकार के काम मे किसी प्रकार की अड़चन न 
होने देना है। युद्ध विरोध का अधिकार मॉगने के लिये यदि ऐसे 
कार्य-क्रम पर चला जाय जिससे वास्तव में ही युद्ध का विरोध सफलता 
से होने लगे तो ब्रिटिश सरकार अड्चन अनुभव किये बिना नहीं रह 
सकती ? इसलिये कार्य-क्रम से उन सब कामो को दूर रखा गया जिनका 
प्रभाव युद्ध के संचालन पर पड सकता था। आन्दोलन को ठलक्र 
कांग्रेस की इजत बचा लेने के लिये जनता से राजनेतिक मार्क टाइम 
कराते जाना ही उसे काग्रेस के नेतृत्व के कब्ज़े मे रखने का उपाय है | 
इस सत्यागह की सबसे बडी खूबी है, इसका व्यक्तिगत बना दिया 
जाना । महात्मा गाधी की राय है कि वास्तविक विश्वास ओर श्रद्धा 
से सत्याग्रह करनेवाले यदि दो एक व्यक्ति भी सत्यायह करे तो उद्देश्य 
सफल हो सकता है। व्यक्तिगत सत्यागृह आरम्भ करने के लिये बयान 
+ ७४7८४77७ कवायद में एक ही जगह खडे रहकर कदम उठाते जाना 
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देते हुए. १५ अक्टूबर १६४० को बम्बई में महात्मा गाधी ने कहा था 
“सत्याग्रह चाहे एक व्यक्ति करे ओर चाहे अनेक करे, उसके स्वरूप 
में अन्तर नही आता |” यह उनका नया विचार है। सन्‌ १६२० का 
सत्याग्रह आन्दोलन समाप्त करते समय उन्होंने 'यँग इण्डिया? में लिखा 
था--''जब तक आन्दोलन मे सहयोग देने के लिये पर्याप्त व्यक्ति ओर 
साधन न हो, सफलता नहीं हो सकती । एक व्यक्ति के अकेले सत्याग्रह 
करने से वह स्वयम्‌ बलिदान हो जायगा परन्ठु उसका परिणाम कुछ न 
निकलेगा %। पूरे बीस वर्ष वाद यद ईश्वर की दूसरी प्रेरणा हे कि 'सत्या- 
ग्रह का स्वरूप एक ही रहेगा, चाहे उसे एक व्यक्ति करे या अनेक करें |? 
यह व्यक्तिगत सत्याग्रह कांग्रेस के आन्दोलन के नाम पर चल रहा 
है परन्तु कांग्रेस मेम्बर होने के नाते इसमें कोई व्यक्ति भाग नहीं ले 
सकता। कांग्रेस के आन्दोलन में भाग लेने के लिये काग्रेस के उद्देश्य 
में विश्वास और उसके लिये बलिदान हो जाने की इच्छा ओर प्रतिज्ञा 
काफी नही, बल्कि आवश्यकता है, गाधीवाद मे अन्ब-विश्वास होने की | 
अनुशासन के तोर अहिसा का कार्यक्रम मान लेने से भी काम नही चल 
सकता +| । प्रत्येक व्यक्ति को छान-बीन कर स्वयम्‌ महात्मा गाधी या 
# *ए0च ठठा ठकाफ्ए 0प & इछा269 तए.ॉए४ शीका 07 ॥8799 ६76 
78पपरांशा8 2760 बे व्र]8४ण्पराश67६5 0 तं08४ए7०607,. 0४6७ फरछा) 
50740)772 8 शए्तीं जाती गा5उ मीहुछए गद्योाड परढज शेधाफ 8 
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| पंजाब असेम्वली के सदस्य सरदार सम्पूरणासिह को सत्याग्रह के 
अधिफार से इसलिये वंचित कर दिया गया कि उन्होंने अदालत के सामने 
बयान में यह स्वीफार क्रिया कि अहिंसा पर उनका विश्वास केवल अनुशासन 
के रूप में है। सदौर पटेल, श्री राजगोपालाचार्य और मौलाना आजाद का 
अहिंसा में विश्वास केसा है यह अखिल भरतीय कांग्रेस के पूना अधिवेशन 
( जुन ९६४० ) की कार्रदाही पढने से पता हूग सकेगा १ 
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उनके विश्वासपात्र लोग ही आन्दोलन में भाग लेने की आ्राश्ा दे सकते 
हैं | इस सब नाकाबन्दी का प्रयोजन यही है कि राजनेतिक क्रान्ति द्वारा 
जनता के हाथ मे शक्ति और शासन चाइनेवाले लोग आन्दोलन में घुस 
कर जनता पर प्रभाव न डाल सके। महात्मा गाधी के एक एलान के 
अनुसार ईश्वर भे विश्वास न रखनेवाले लोग सत्याग्रह मे भाग नहीं ले 
सकते | यह एलान कांग्रेस के विधान के विरुद्ध है। कार्मेंस के विधान 
के अनुसार कांग्रेस का सदस्य होने के लिये कोई साम्प्रदायिक बन्धन 
रुकावट नहीं डाल सकता | ईश्घर में विश्वास होना या न होना, एक 
साम्प्रदायिक मामला है। जो लोग काग्रेस के मेम्बर हो सकते हैं, उन्हे 
सत्याग्रह में भाग लेने से क्योकर रोका जा सकता है। इस प्रकार के 
एलान अप्रत्यक्ष रूप से काग्रेस को गांधीवादो सिद्धान्तो मे जकड देने के 
अयत्न के सिवा और क्या है ; जिसका परिणाम होगा कि कांग्रेस एक 
शुद्ध साम्प्रदायिक संस्था बन जाययी | 

अहिंसा भें विश्वास का अनुशासन यही तक समाप्त नहीं हो जाता। 
यू रूप से गाधीवादी अहिंसा में विश्वास न होने से राष्ट्रीय भावना 
रखनेवाले लोग आन्दोलन में भाग नहीं ले सकते ओर आन्दोलन में 
भाग न लेनेवाले लोग कांग्रेस के किसी पद पर कायम नहीं रह सकते | 
यह एक अच्छा खासा अहिसात्मक षडयंत्र है जितके द्वारा गाधीवाद 
में विश्वास न रखनेवाली जनता को काग्रेस से खदेडकर बाहर निका- 
लने का यत्न किया जा रहा है। कम्युनिस्टो ओर नाज़ियो पर अहिसा 
के भक्त दूसरी विचारधारा के प्रति असहनशीलता का दोष लगाते 
हैं परन्तु गाधीवाद के अतिरिक्त दूसरे विचार के लोगों के काग्रेश से 
अहिंसात्मक बहिष्कार ( चिणा। श०शा ५72० ) को क्या कहा 
जायगा ! 

गाधीवाद के इस अहिंसात्मक षडयंत्र की पहुँच क्रान्तिकारी विचार 
के लोगो को काम्रेस से बाहर निकाल देने तक ही नहीं। व्यक्तिगत 
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सत्याग्रह आन्दोलन का नेतृत्व स्वीकार करते समय महात्मा' गाभी ने 
बस्बई में १५ अक्टूबर को एक महत्वपूर्ण संकेत किया था। उनके 
शब्द थे-हमे युद्ध के बारे मे जितना हम चाहे, कहने का अधिकार 
होना चाहिए, बशते कि हम अहिंसा पर दृह रहे। सरकार उन्हें 
मिरफ़्तार कर सकती है; जो हिंसा का उपदेश देते हैं |” सरकार किसे 
गिरफ्तार करे ओर किसे गिरफ़्तार न करे, इस विषय में चिन्ता करने 
की महात्मा गाधी को या कांग्रेस को क्‍या ज़रूरत ! हिंसा का उपदेश 
देता कोन है ? इस बात का उत्तर भी महात्मा गाधी ने संकेत से दे दिया 
हैं । जो लोग गाधीवादी श्रहिंसा में विश्वास प्रकट कर अहिंसा की रक्षा 
के आन्दोलन में भाग नही लेते, बल्कि किसी दूसरे कार्यक्रम से राज- 
नेतिक स्वतंत्रता चाहते हैं, वे निश्चय ही गाधीवाद की दृष्टि मे हिंसा 
का उपदेश देनेवाले हैं। राजनेतिक क्षेत्र मे अपने प्रतिदन्दियों पर, 
विरोधी शक्ति का प्रकोप गिगने का यह षड्यंत्र कहों तक सत्य ओर 
श्रहिंसा पूर्ण हे, यह न्याय की सासारिक बुद्धि रखनेवाला व्यक्ति 
कठिनता से ही समझ पायेगा | ५ 

अपने इसी भाषण मे महात्मा गांधी ने यह भी स्पष्ट किया कि “"* 
इस समय स्वराज्य के लिये लडाई का कुछ अर्थ नहीं, हम माषण- 
स्वतंत्रता के लिये लड रहे हैं |” इस वक्तव्य से स्थिति किसी हद तक 
स्पष्ट हो जाती है परन्तु सचाई का तक़ाज़ा था कि साफ-साफ कहा जाता 
कि हम ब्रिलकुल ही नही लड रहे हैँ, केवल रूठकर सरकार को अपनी 
नाराज़गी दिखाना चाहते हैं ताकि वह समझौते के लिये तैयार हो | 
जब तक सरकार को हम पर तरस नहीं आ जाता हम कष्ट उठाते 
रहेगे। आन्दोलन के लिये जिस कार्यक्रम की तजबीज़ कीं गई वह 
इसी प्रयोजन के अनुकूल था । युद्ध विरोध की पुकार को सावंजनिक 
रूप से भी नहीं उठाया गया ओर न उसे देहातों मे किसानो और 
भज़दूर लोगों भे आरम्भ किया गया, जहाँ से लोग युद्ध के लिये भरती 
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होते हैं । काम शुरू हुश्रा इस तरह कि कांग्रेस के मंत्रियों तथा ऊँची 
सामाजिक स्थिति'के कांग्रेस-मेस्रों ने पत्र लिखकर सरकार को सूचना 
दी कि वे युद्ध विरोध का अपराध »करने जा रहे हैं। सूचना देने का 
प्रयोजन था कि युद्ध विरोध का आन्दोलन जनता में किये जाने से 
पहले ही सरकार उन्हे गिरफ्तार कर ले | जनता में आन्दोलन भी न हो 
ओऔर' सरकार अनुभव करे कि विरोध हो रहा है ओर उसकी चिन्ता 
करे । युद्ध विरोध का यह तरीका कितना निस्सार था, यह इस बात से 
, समभा जा सकता है कि पंजाब हाईकोट ने इसे युद्ध विरोध का अप- 
,' शध ही नहीं समक्का | वूसरा ढंग था कि कुछ बड़े आदमी दस-पॉच 
बडे आदमियो को युद्ध विरोधी पत्र लिख दे और सरकार को इसकी 
सूचना दे दी जाथ ! : युद्ध विरोधी «व्याख्यान देने या नारा लगाने से 
पहले,समी जगह सरकार को इत्तिला दे देना ज़रूरी था ताकि आन्दो- 
लगन सरकार की नज़रों में होता,रहे और जनता तक उसके पहुँचने से 
' पहले ही सरकार उसे रोक सके । 
इस आन्दोलन में जिम लोगों ने भाग लिया उनमें मुख्यतः कांग्रेस 
के प्रदाधिकारी थे, जिन्हें कांग्रेस मे अपनी स्थिति बनाये रखने की ज़रू- 
रत थी था कांग्रेस के अनुशांसन का ख़याल था। आम जनता इससे 
बेख़बर रही । गाधीवाद की गहरी नीति को न समभनेवाले कार्यकर्ताश्रों 
ने काग्रेस के आन्दोलन की “शान रखने के लिये कई स्थानों पर कुछ 
लोगो को उत्साहित करके आन्दोलन में आगे भेजा परन्तु यह लोग 
अहिंसा की बारीकियों की अपेक्षा राष्ट्रीय स्वतंत्रता की कल्पना ही मन 
में लिये हुए थे । एक दफे अहिसा के लिये जेल जाकर, आन्दोलन मे 
जनशक्ति' का बिलकुल अभाव देखकर और आन्दोलन का उद्देश्य 
स्वराज्य के बजाय गाधीवादी श्रहिसा की जबकार समझकर उन्होंने 
डुबारा जेल जाने से इनकार कर दिया । कुछ लोगो ने कांग्रेसी क्षेत्र 
मे अपने सम्मान की रक्ा के लिये आन्दोलन मे सम्मिलित दोने के 
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लिये नाम तो दे दिया परन्तु आन्दोलन का उत्साहद्दीन रूप देखकर वे 
कतरा गये | इन स्वयमसेवक वीरों को जबरदस्ती जेल भेजने के लिये 
-काग्रेस से बारजआार एलान किये गये ओर जेल न जाने की अवस्था में 
उन्हे काग्रेस से अलग हो जाने की धमकी दी गई परन्तु प्रभाव कुछ न 
हुआ | 
क्रान्ति की श्रधकचरी धारणा रखनेवाले लोगों ने राष्टीयता के जोश 
में आकर इस गाधीवादी आन्दोलन को आम जनता में फेलाकर राष्ट्रीय 
रूप देने के लिये इसमे सहयोग दिया परन्तु उन्हे निराश होना पडा | 
कुछ कांग्रेसी नेताश्रों ने भी काग्रेस की इजत बचाने के लिये इस आन्‍्दो- 
लन को सार्वजनिक रूप देने की अदूरदर्शिता + करने का यत्न किया 
परन्तु महात्मा गाधी जनता की शक्ति को, विशेष कर क्रान्तिकारी विचार 
धारा को, दूर रखने के लिये आ्रान्दोलन को संकुचित करते गये। सत्या- 
अहियों पर ऐसी-ऐसी पाबन्दियों लगाई गईं 'कि सत्याग्रह के किसी 
भी प्रकार से सावंजनिक आन्दोलन बन जाने की सम्भावनां ही 
नहीं रही। 
इस सत्याग्रह के लिये महात्मा गाघी का' दावा है कि यह सत्याग्रह 
अपना उद्देश्य पूर्ण किये बिना समात्त नही हो सकता । ऐसा ही एलान 
उन्होंने सन्‌ १६३०, २७ फरवरी को भी किया था । उस समय कहा 
गया था--एक भी सत्याग्रही के जीवित रहते या जेल से बाहर रहते, 
सत्याग्रह बन्द नहीं होगा ।? इस सत्याग्रह ने १६३३ में व्यक्तिगत सत्या- 
ग्रह का रूप ले लिया ओर ७ अग्रेल १६३४ के एल्लान से उसे समाप्त 
कर दिया गया और व्यक्तिगत सत्याग्रह का अधिकार महात्मा गाधी ने 
केवल अपने ही लिये रब लिया | १६४० का सत्याग्रह तो आरम्भ ही 
क्िगत रूप मे हुआ । इसलिये इसका श्रन्त आने में मी देर नहीं 
लगरही | जहाँ तक श्ान्दोलन का सम्बन्ध जनता के सहयोग से है, वह 
पे महात्मा गाघी के विचार में इसे अवूरदर्शिता ही कहा जायगा १ 
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समाप्त हो ही चुका है # क्योंकि युद्ध के काम में रुकावट डाले बिना 
ओर किसी राजनेतिक कारण के बिना चलनेवाले आन्दोलन की 
रहस्यात्मक नेतिकता को जनता समझ नहीं सकती । अपने जीवन की 
कठिनाइयों को दूर करने के प्रश्न और युद्ध विरोधों की झ्राध्यात्मिक- 
नेतिकता में कोई सम्बन्ध उसे दिखाई नहीं देता। साव॑जनिक हित की 
दृष्टि से यह आन्दोलन केवल निरर्थक कष्ट सहन का उपाय है। 
उद्देश्य इसका कुछ है ही नहीं जिससे इसकी सफलता या असफलता 
जाँची जा सके | 

जनता के लाभ के विचार को एक ओर छोडकर यदि आन्दोलन 
की सफलता की दृष्टि से ही उसका उद्देश्य देखा जाय तो वह है हिसा 
न होने देने के लिये युद्ध का विरोध करना | इस उद्देश्य में आन्दोलन 
की सफलता का अनुमान इस बात से लगाया जा सकता है कि ब्रिटिश 
सरकार को युद्ध के' लिये भारत से जितने रेंगरूटो ओर घन की 
आवश्यकता थी, बिना किसी अड्चन के उससे अधिक वे पा चुके 
हैं+।।  ' 

युद्ध विरोध के गाधीवादी आन्दोलन में कितनी गम्भीरता और 
ईमानदारी है, जनता पर उसका क्या प्रभाव पडा है, इसका अन्दाजा 
स्वयम्‌ काग्रेस के प्रमुख सदस्यों के कार्य से लगाया जा सकता है। 
काग्रेस के पूजीपति सदस्य जनता में सम्मान बनाये रखने के लिये युद्ध 

# यह बात अगस्त १६४९ में लिखी जा रही है । 

$ इस बात के प्रमाण के लिये भारत मंत्री श्री एमरी के पार्लियामेण्ट 
में दिये गये बयानों ओर भारत सरकए द्वारा युद्ध के लिये भरती फिये रैंग- 
रूटों ओर प्राप्त चन्दों से किया जा सकता है ३ युद्ध के लिये रुपया समेटने 
के लिये सरकार ने जो कागजी रुपया या हुएडी चलाई है, उसकी सफलता: 
इस बात का प्रमाण है कि युद्ध के विरोध का कोई प्रयत देश में नहींः 
हो रहा । 
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विरोधी नारे लगाकर या युद्ध विरोधी भाषण देकर स्वयम्‌ जेल चले 
जाते हैं परन्तु उनकी मिलें सरकार को युद्ध के लिये सामान सप्लाई 
करके लाखो रुपया बगोरती जा रही हैं | यहाँ तक कि स्वयम्‌ गाघी- 
आश्रमो को भी युद्ध का सामान मुहय्या कर आर्थिक लाभ उठाने 
की इजाज़त महात्मा गाधी ने दे दी है। युद्ध विरोध का उद्देश्य राज- 
नैतिक नहीं। युद्ध के विरोध का यह आन्दोलन केवल पीडित 
ओर असंतुष्ट जनता की ऑल में धूल डालकर उन्हे यह समझा देने 
के लिये है कि तुम्हारी मुक्ति का आन्दोलन चल रहा है, तुम सत्तोष से 
उसके परिणाम की प्रतीक्षा करो | अपने सकगो को दूर करने के लिये 
उतावले होकर कोई सावंजनिक हलचल पेदा न कर देना वर्ना राष्ट्रहित 
का जावू--जिसे गाघीवाद कर रहा है, बिगड जायगा | 

आन्दोलन अपना उद्देश्य पूरा किये बिना बन्द नही होगा, इसका 
एक थ्रर्थ यह भी हो सकता है कि जब तक योरुप में युद्ध चलता 
रहेगा, कुछु न कुछ युद्ध विरोधी सत्वाग्रही जेलो में बने रहेगे | युद्ध 
समाप्त हो जाने पर युद्ध के विरोध का या युद्ध विरोधी प्रचार करने 
के लिये भमापण की खतंत्रता मॉगने का प्रश्न रह ही नहीं जायगा | 
समझा यह जायगा कि युद्ध विरोधी गाधीवादी आन्दोलन मोर्चे पर 
डटा रहा, उसने कदम पीछे नहीं हठाया। इस ग़्याली तसल्ली से भारत 
की जनता को क्या लाभ होगा १ उनकी अवस्था में इससे क्या सुधार 
हो सकेगा ? युद्ध समाप्त हो जाने के बाद देश राजनेतिक दृष्टि से उसी 
स्थान पर होगा जहाँ कि वह युद्ध आरम्म होने के समय या आन्दोलन 
आरम्भ होने से पहले था। फिर से काग्रेस के लोग सरकार का 
काम सम्भाल लेंगे ओर जनता अपनी असह्य अवस्था मे मरती दम 
तोड़ती ऐसे समय की प्रतीज्ञा करने लगेगी जब उनके हृदय की पुकार 
उठ सकने का समय आये । 

युद्ध के जारी रहने की अवस्था में कुछ सत्याग्रहियो के लगातार 
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जेल में बने रहने से या सत्याग्रढियों के कष्ट सहने से देश को क्या लाभ 
पहुँचेगा ! इस बात का उत्तर गाधीवाद यह देता है कि त्याग श्र 
तपस्या में बडी शक्ति है, त्याग और दपसस्‍्पा कभी निश्फल हो ही नहीं 
सकती । यह विचार आध्यात्मिक दृष्टि से सही हो सकता है, परन्तु 
सासारिक अनुभव ओर क्रियात्मक दृष्टि से यह बात ठीक नहीं जेंचती | 
एक व्यक्ति अपने हृदय के संतोष ओर विश्वास को पूरा करले के लिये, 
अपने विचार से सत्य ओर अहिसा की शक्ति की परीक्षा करने के 
लिये अपनी शक्ति का चाहे जिस प्रकार उपयोग कर सकता है। यह 
व़्यक्तिगत-स्वतंत्रता का मामला है परन्ठ राष्ट्रीय और सामाजिक शक्ति को 
व्यक्तिगत विचारों या महत्वाकाज्ञा पर बलिदान कर देना नीरो, 
सीज़र और नादिरशाह की निरकुश वानाशाही से कम नहीं । 

त्याग, तपस्या और बलिदान यदि उद्देश्य के अ्वुकूल ठीक मार्ग 
पर किया जायगा तो वह उद्देश्य को प्राप्त करने में सहायक हो धकता 
है | याद बिना किसी उद्देश्य के और ग़लत साधनों को लेकर अस्वा- 
भाविक मार्ग पर त्याग, तपत्वा शोर बलिदान किया जावगा तो वह 
आत्महत्या के अतिरिक्त ओर कुछ नहीं होगा | राष्ट्रीय रूप से ऐसा 
करना राष्टीय आत्महत्या है। राष्ट्र का हित व्यक्तिगत प्रयत्न या कुबबानी 
से पूरा नहीं हो सकता | जब तक श्रपने त्याग और बलिदान का मूल्य 
लेने की शक्ति जनता ओर देश में न हो, व्यक्ति का त्याग आर बलि- 
दान केवल राजनेतिक अपराध ही समझा जायगा। 

इस देश की ख्तंत्रवा के लिये त्याग शोर बलिदान पहले पहल 
गाधीवाद ने ही नहीं सिखाया | तीन या छः मास की जेल ओर खद्दर 
के मोटे कपड़े पहनने से बहुत बडा त्याग व्यक्तिगत रूप से इस देश की 
स्‍्वतत्रता के लिये किया जा छुका है। गाधीवाद ओर कांग्रेस ने इस 
देश के आतंकवादी क्रान्तिकारियों के काम की निन्‍्दा जी खोलकर की 
है परन्तु इस बात से वे इनकार नहीं कर सकते कि सैकडो क्रान्ति- 
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कारियों ने देश के लिये बिना हिचके फॉसी के तख्ते पर शख दे दिये 
आर आजन्म जेल की सज़ायें झुगतीं। इन आतंकवादी क्रान्तिकारियों के 
बलिदान यदि देश की जनता को स्वराज्य नहीं दिला सके तो व्यक्ति- 
गत रूप से छः मास जेल काट लेना भी ऐसा नहीं कर सकेगा । जीवन 
तक का बलिदान करके आतंकवादी क्रान्तिकारी इस देश की जनता को 
स्व॒राज्य नहीं दिला सके, इसका कारण वही था कि वे जनता की शक्ति 
से दूर थे, वे जनता का सहयोग प्राप्त नही कर सके। उनके बलिदान 
का वह मूल्य न मिला, जो मिलना चाहिये था। सत्याग्रह आन्दोलन 
मे व्यक्तिगत रूप से हज़ार हिस्सा कम त्वाग करके जनता इसलिए 
सबल हो सकी कि समूह की शक्ति उसके साथ थी। इस देश के 
राजनैतिक नेताओ ने क्रान्तिकारियो के उत्साह श्रोर बलिदान को 
ग़लत रास्ते पर भटका हुआ बताया। भारत के आतंकवादी कान्तिका रियों 
ने अपनी भूल पहचानकर वैयक्तिक बलिदान का मार्ग छोड जनता की 
शक्ति का मार्ग अपना लिया लेकिन गाधीवादी कांग्रेस समूह की शक्ति 
को छोडकर व्यक्तिगत बलिदान की श्रोर लोट रही है । 

सोई हुईं जनता को जगाने के लिये व्यक्ति का बलिदान उपयोगी 
हो सकता है परन्तु देश की जनता के जाग चुकने के वाद उसे व्यक्तिगत 
त्याग द्वारा ज़ामुब़ाह ठेलते जाने से क्या लाभ १ ऐसे समय व्यक्ति 
की शक्ति को जनता से छीनकर वलिदान करदेने का अर्थ हे व्यक्ति 
को खोकर जनता को निबल बना देना । सन्‌ १६४० के व्यक्तिगत 
सत्याग्रह का परिणाम यही हुआ। आन्दोलन के परिणामस्वरूप 
जनता राजनेतिक दृष्टि से एक क़दम भी आगे नहीं बढ़ सकी और न 
आन्दोलन की कुर्बानी के फल में वह पहले से अधिक सशठित्त और 
उत्साहित ही हो पाई | इस आन्दोलन से केवल जनता की सामूहिक 
शक्ति और राजनेतिक उत्साह का नाश ही हुआ । 

कांग्रेस को मिठ जाने से बचाने के लिये यह आन्दोलन चलाया 
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हा । भहात्मा गाधी के एलान के अनुसार यदि कांग्रेस इस समय चुप 
रह जाती तो उसका अस्तित्व मिट जाता | कांग्रेस को मिटने से बचाने 
के लिये किया क्‍या जा रहा है ! गाधीवाद की कसोटी पर कस कर 
ऋन्तिकारी विचारों ओर उत्साही कार्यक्रम मे विश्वास रखनेवालो का 
अहिसात्मक वहिष्कार (४०॥ ५०|»7६ 9०७॥४८) किया जा रहा है| 
कांग्रेस के उद्देश्य स्व॒राज्य प्राप्ति को स्थगित कर दिया गया है। कांग्रेस 
आन्दोलन मे भाग लेने के लिये ईश्वर विश्वास की साम्प्रदायिक शर्त 
लगाई जा रही है। काग्रेस को समूह की शक्ति से हटाकर वेयक्तिक 
साधना को वस्तु बनाया जा रहा है। कांग्रेस की जो कुछ शक्ति है वह 
उसके सावंजनिक कार्यक्रम के कारण ही है। व्यक्तिगत दृष्टि से त्यागी 
ओर पहुंचे हुए महात्माओं की तो भारतवर्ष मे कभी कमी नही रही । 

वास्तविक परिस्थिति को देखकर हमे यह मानना पडता है कि 
बिना किसी राजनेतिक उद्देश्य के आन्दोलन द्वारा जनता की शक्ति को 
बहाकर गाधीवाद ने कांग्रेस को बलवान नहीं निर्बतत ही बनाया है। 
अपनी अ्रसह्म अवस्था को प्रकट करने ओर उसे दूर करने की जो शक्ति 
जमता में संचय हो रही थी उसे इस निश्फल आन्दोलन की बरसाती 
नहर में बह्य दिया गया, क्योकि मय था कि जनता के असंतोष का 
बढ़ता हुआ प्रवाह काग्रेस पर कब्ज़ा रखनेवाली श्रेणी की स्थिति श्रौर 
अधिकारो के बॉध को टक्कर मारकर गिरा न दे | इस श्रेणी की स्थिति 
की रक्षा के लिये, जनता को इन लोगो के कब्ज़े में बनाये रखने के 
लिये, जनता के असंतोष ओर जाणति को नष्ट कर देना ही गाधीवाद 
की दृष्टि मे कांग्रेस की रचा है। 

राजनैतिक आन्दोलन की रुफलता का मार्ग यह है कि जनता 
का सचेत अग आम जनता को साथ लेकर मोचे की ओर बढे | इस 
आन्दोलन में ऐसा नहीं किया गया | आन्दोलन में सहयोग देने के 
लिये केवल सचेत अंग को पुकारा गया इस शर्त पर कि वह जनता 
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को साथ न लाये। जनता को साथ लाने के लिये सचेत अंग के पास 
कोई ठोस पुकार भी न थी। परिणाम यह हुआ कि जनता का 
राजनैतिक दृष्टि से यह सचेत अंग जो देश की अबोध ओर अशिक्षित 
जनता के लिये झ्ञानेन्द्रियों के समान है, जेलों से बन्द होकर जनता 
से अ्रलग हो गया और जनता चेतन्य के अ्रभाव में मुसीबत को अनुभव 
करती हुई भी असमर्थ ओर निश्चल हो गई । 

सन्‌ १६४० के आन्दोलन की सफलता का अनुमान आन्दोलन 
के दौरान मे राजनैतिक कारणों से जेल जानेवाले व्यक्तियों की सख्या 
से लगाना भी भूल होगी। युद्ध के विरोध मे राजनैतिक उद्देश्य के 
बिना, शुद्ध गाधीवादी सत्याग्रह करके जेल जानेवालों की संख्या राज- 
मैतिक क्रेदियों मे एक चौथाई से अधिक न होगी। जिन राजनैतिक 
कार्यकर्ताओं ने गाघीवादी सत्याग्रह नहीं किया, जिन्हे त्रिटिश सरकार 
ने युद्ध की श्रवस्था में राजनेतिक अ्रशान्ति पेदा न होने देने के लिये 
जेलो मे सुरक्षित रख दिया है, उन्हे सत्याग्रही नही कहा जा सकता | 
उनके प्रति तो महात्मा गांधी ने १५ सितम्बर १६४० के अपने एलान 
के अनुसार अपनी उदासीनता प्रकट कर दी है । 

आन्दोलन आरम्भ करते समय महात्मा गाधी ने बम्बई के अखिल 
भारतीय अधिवेशन में कहा था--'में नहीं जानता मेरे दिमाग मे जो 
लक्ष्य है उस तक मैं आपको पहुँचा. सकूँगा या नहीं। मुझे अमी तक 
प्रकाश नहीं मिला |” ऐसी अ्रवस्था मे जब आन्दोलन का उद्देश्य 
ओर मार्ग स्वय महात्मा गराधी के सामने अस्पष्ट था, जनता को उस 
पर खींच ले जाना जनता की शक्ति ओर कुर्बानी को खिलवाड की 
चीज़ समभने के इलावा और वया समझा जायगा। यदि नेता के 
सामने कोई लक्ष्य शोर मार्ग स्पष्ट नही, तो राजनैतिक ईमानदारी यही 
है कि जनता को अपने भाग्य पर छोड दिया जाय | 

यह हम स्वीकार करते हैं कि काग्रेंस की नेताशाही महात्मा 
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शाधी पर श्रान्दोलन का नेतृत्व करने के लिये तगातार दबाव डाल 
रही थी। परन्तु किस प्रकार का आन्दोलन काग्रेस की नेताशाही 
चाहती थी? ईमानदारी ओर विश्वास के नाते वे लोग गाधीवादी 
अचब्यवहारिक अहिसा में विश्वास नहीं रखते थे यह बात उन्होंने 
कांग्रेस कार्य-कारिणी के पूना अ्रधिवेशन में स्पष्ट करदी थी। स्वराज्य 
के लिये यदि वे आन्दोलन चाहते थे, तो उसके लिये महात्मा गाधी 
उपयुक्त नेता नहीं हो सकते थे क्योकि मौजूदा परिस्थितियों में स्व॒राज्य 
के लिये लडाई लडना महात्मा गांधी की दृष्टि में उचित नहीं। 

इस मतभेद के होते हुए गाधीवाद में और का्रेस की नेताशाही 
में मेल हुआ तो किस बात पर १ कांग्रेस की नेताशाही के सामने प्रश्न 
था, ब्रिटिश सरकार पर दबाव डालकर उसे अपनो शर्ते मानने के लिये 
मजबूर करना | इस काम के लिये काग्रेस-नेताशाही जनता पर 
विश्वास नही कर सकती थी। कांग्रेस के मंत्री मरडल बनाकर सरकार 
अलाने के समय उन्होंने जनता की भावना को समझ लिया । मौजूदा 
विधान की दृष्टि से व्यवस्था की रक्षा करने के लिये उन्हें साधनहीन 
जनता->मज़दूरों, किसानों और निम्न श्रेणी के नौकरी पेशा लोगों के 
झसंतोष को दबाने की चेश् करनी पडी | त्रिपुरी और रामगढ़ के 
अ्धिवेशनों में मी जनता द्वारा अ्रपनी नीति का विरोध वें देख चुके 
थे। ऐसे समय जनता को अधिकार प्राप्त करने के आन्दोलन के माग 
पर चलाने से वह मुँहजोर होकर नेताशाही से श्रपनी लगाम छुंडा 
लेती । ऐसे आन्दोलन से भयकर परिवर्तन हो जाने का भय था 
जिसमे शायद मौजूदा व्यवस्था क्रायम न रह पाती । आन्दोलन को 
बिलकुल ही न चलाने पर जनता का असंतोष और शक्ति जाने किस 
राह फूट निकलती ! 

गाधीवाद के सामने भी अपना उद्देश्य है, वह है सत्य-श्रहिंसा की 
रक्षा । गाधीवाद जनता मे असत्य और हिंसा की बढ़ती हुईं भावना 
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को दूर करना चाहता है। यह असत्य ओर हिंसा है, समाज में पेदा 
हो जानेवाला संघ | इस संघ को रोकना, इस संघ की राह से आती 
हुईं नयी व्यवस्था का मार्ग बन्द करना ही गाधीवाद का उद्देश्य है। देश 
का राजनैतिक उद्देश्य ओर प्रकाश? मद्यात्मा गाथी के सामने स्पष्ट न 
होते हुए. भी एक बात गाधीवाद के सामने स्पष्ट थी कि जनता को 
हिसा या व्यवस्था के परिबतेन के प्रयत्ञ से रोकना है। 

काग्रेस-नेताशाही ओर गाधीवाद के राजनैतिक आदरशों मे भेद होते 
हुए भी जनता को परिबतंन ओर विकास पर आगे बढने से रोकने मे 
दोनों एक राय थे। इसलिये जनता की शक्ति को शियिल करने का 
आन्दोलन जनता के सेवक ओर मित्र महात्मा गाधी के नेतृत्व मे गाघी- 
वाद की अहिंसा के रूप मे आरम्भ होगया । गाधीवाद का सत्य, अहिसा, 
त्याग का उपदेश ओर पूँजीवादी तथा ज़मीदारी व्यवस्था की स्वार्थी 
भावना परत्पर विरोधी है परन्तु उन्नति का मार्ग रोककर मौजूदा व्यवस्था 
को कायम रखने मे गाधीवाद सम्पत्ति की मालिक श्रेणियों का सहायक 
है । गाधीवाद का उपदेश मालिक श्रेणी के लिये नहीं जनता के लिये 
है | मालिक श्रेणी गाधीवाद की उन्नति ओर विकास-विरोधी नीति को 
श्रद्धा का स्थान दे उससे जनता को दवा देना चाहती है। जनता के 
हित की दृष्टि से गाधीवाद समाज के शरीर में निष्प्राण हो गये भाग के 
समान है, जो उसके स्वास्थ्य और विकास के लिये बाधक है | 
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कांग्रेस की नेताशाही जनता की बागडोर मुट्ठी में रखने के लिये 


सदा राजनेतिक क्रान्ति की बात करती है परन्तु उसकी नीति है, 
जनता के दवाव द्वारा सरकार को अपने हित की शर्तों पर समभोते के 
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यरे“मजबूर करना । मौजूदा व्यवस्था को पलट देना वह नहीं चाहती | 
गधीवाद की भाषा से इसे वह हिंसा कहती है | इस व्यवस्था की रचा 
करते हुए. सरकार से अधिकार खींचना उनका कार्यक्रम है। ऐसी 
व्यवस्था लाने के लिये वह कभी तैयार नही जिसमे उनकी मौजूदा 
स्थिति और अधिकार जाते रहे। नयी व्यवस्था की भावना को वह 
जनता में अतुभव करती है, इसलिये स्वराज्य की लड़ाई या राजनेतिक 
सधणषे को वह अपने कब्ज़े में रखते हुए शनें:-शने: आगे बढाना चाहती 
है| जनता की शक्ति से अ्रधिक विश्वास उसे गाधीवाद की हृदय परि- 
वतन की नीति पर है | हृदय परिवर्तन की नीति का अ्रथ है कि श्रेग्रेज 
सरकार # इस देश की सम्पत्ति की मालिक श्रेणियों के हितो ओर अपने ' 
हितों में समानता समझकर इस देश की सम्पत्ति की मालिक श्रेणियों 

का शासन क्रायम होने मे सहयोग दे | 
ब्रिविश साम्राज्यशाही इस देश की मालिक श्रेणी के हाथ से सब 
अधिकार छीन कर अकेले यहाँ शासन नहीं कर सकती । इस देश की 
सम्पत्ति की मालिक श्रेणी के लिये भी ब्रिटिश साम्राज्यशाही के नियंत्रण 
को सहसा तोडकर अपना एकछन्र अधिकार क़ायस कर लेना सम्मव 
नही। इन दोनो ही अवस्थाओ में व्यवस्था को पत्रट देनेवाली क्रान्ति 
का भय है। देश की आम जनता का शोपण करने के अधिकार को 
यह दोनो ही शक्तियाँ अपने हाथ में रखना चाहती हैं,, टृसलिये इन॑ 
दोनो में होड और मुक्ाबिला है| इस मुक्काबिले के बावजूद वे एक दूसरे 
की सहायता से ही अपना अ्रस्तित्व क़ायम रखे हुये हैं । श्रकेले दोनों 
में से कोई भी इस व्यवस्था को क्रायम रखने से सफल नहीं हो सकता | 
इनमें से एक हिस्सेदार के मिटने का अर्थ होगा, इस व्यवस्था का अन्त 
ओर नयी व्यवस्था का आ जाना | इस नयी व्यवस्था में इस देश की 
जनता पैदावार के साधनों को अपने हाथ में कर आ्आंत्म-निर्शय का 
+ ऑग्रेज सरकार या त्रिटिश साम्राज्य की नीति को चलानेवाली श्रेणी ६ 
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अधिकार अपने हाथ में रखेगी। आत्मरक्षा ओर स्वाथ के विचार से 
ब्रिटिश साम्राज्यशाही श्रोर इस देश की शोषक श्रेणी एक दूसरे के 
अस्तित्व को बनाये रखने के लिये मजबूर है। यह दोनों शक्तियाँ अपने 
स्वार्थों को जिस प्रकार सटा सके, वही वेधानिक आन्दोलन ओर सम- 
भौते का साग्ग है। जिसका दरवाजा गाधीवाद सदा खुला रखता है। 
गाधीवाद समभौते का सार्ग खुला रखकर हृदय परिवतेन दारा 
समस्या का हल करना चाहता है क्योक्ति पुरानी व्यवस्था की रक्षा के 
लिये नयी व्यवस्था का मार्ग इसी तरह बन्द किया जा सकता है। 
समभौते ओर हृदय परिवतेन की हृत नीति मे उस जनता के लिये स्थान 
नहीं है, जिसका जीवन मोजूदा व्यवस्था में अ्रसम्भव हो रहा है ! 
समाज की रक्ता श्रोर विकास के लिये यदि परिवतन द्वारा मार्ग खोलने 
की ज़रूरत है, तो उसके लिये भी समभझोते ओर हृदय परिवर्तन की 
नीति मे गुजाइश नहीं। जनता के आत्म निर्यय का अधिकार या 
स्व॒राज्य गाधीवाद की इस नीति से कमी प्राप्त नहीं हो सकता क्योकि 
वह उसके आदर्श और उद्देश्य के विरुद्ध है। पुराने समय की नेतिकता 
और व्यवस्था का ढॉँचा लिये हुये गाधीवाद की लाश मनुष्यता के 
भार्ग में केवल अडचन ही बन रही है | मनुष्यता के विकास के विरोधी 
ओर समय के प्रतिकूल यह निर्जीव सिद्धान्त अपनी सडान्ध से समाज 
के मस्तिष्क मे भ्रम पेदा कर उसे वास्तविक सत्य और अहिंसा को 
पहचानने से रोके हुये है । 
कोई भी राष्ट्र या देश इस युग में अ्रन्य देशो के प्रभाव ते अलग 
नही रह सकता | भारतवर्ष के लिये भी ऐसा करना सम्भव नहीं | ससार 
इस समय परिवतंन के द्वार पर खड़ा है ओर व्यवस्था की नई मंज़िल 
पर कदम रखना चाहता है। शोषण की मोजूदा व्यवस्था मे शासन 
का अधिकार रखनेवाली भेणी इस परिवतंन को रोकने का यत्ष कर 
रही है। इस श्रेणी के इत्ावा शेष मनुष्य समाज नयी व्यवस्था लाने का 


[ गांधीवाद की शवयात्रा 


अयर्ल कर रहा है। नयी व्यवस्था को रोककर शासक और मालिक 
श्रेणी के अधिकारो की रक्षा करने का प्रयत्न नाज़ीवाद और फैसिस्ट- 
' बाद के रूप में प्रकट हो रह्य है । भारतवर्ष मे यह प्रयत्न अहिंसा का 
चोला पहनकर गाधीवाद के रूप में चल रहा है। गाधीवाद समाज 
की जिस व्यवस्था ओर पद्धति मे पेदा हुआ, उसी की रक्षा का प्रयत्न 
वह कर रहा है। इस व्यवस्था के कारण जिस श्रेणी का पीडन और 
शोषण हो रहा है, जो श्रेणी इस व्यवत्था को बदलना चाहती है, 
उसका गाधीवाद से सहयोग नहीं हो सकता | 

गाधीवाद का कार्यक्रम भारत के राजनैतिक विकास के लिये नही 
बल्कि विपरीत परिस्थितियों में स्वयम्‌ अपनी रक्षा का प्रयत्न है। इसके 
लिये वह भारत के स्वाभाविक विकास का बलिदान कर रहा है | इति- 
हास इस बात का गवाह है समाज की परिस्थितियाँ बदल जाने पर 
नेतिकता भी बदल जाती हे | नयी आर्थिक और राजनेतिक परिस्थितियों 
में पुरानी नेतिकता को नया भावुक रूप देने वाले गाधीवाद के लिये 
स्थान नहीं। अपनी थ्रार्थिक ओर राजनेतिक स्वतत्रता के लिये भारत 
का 'गाधीवाद!? से मुक्ति पाना आवश्यक है। + 


+ व्यक्तितत और सामाजिक जीवन के विभिन्न पहलुश्नों पर गावीवादी 
ओर वैज्ञानिक दृष्टिकोण का भेद समझने के लिये विज्ञव और विश्लवी ट्रे कट 
की फाइल उपयोगी होगी 


